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Parathënie për botimin në gjuhën shqipe 


Kur'ani Famëlartë dhe fjalët profetike i bëjnë 
thirrje njerëzimit në përgjithësi dhe besimtarëve e 
muslimanëve në veçanti mendojnë dhe të kër- 
kojnë të vërtetën. Synimi i këtij mendimi është për- 
kryerja e njeriut dhe shpëtimi i tij shpirtëror. Islami 
muslimanët i thërret në unitet, bashkim, kurse e ndal 
konfrontimin dhe përçarjen. Megjithatë, është e pa- 
mundur që njerëzit të mendojnë çdo herë njësoj dhe të 
arrijnë në konkluzione identike. Pra, qëndrimet dhe 
mendimet e ndryshme, divergjenca ideore, është pje- 
së përbërëse e jetës së njeriut. Në një hadith thuhet se 
“divergjencat e ummetit tim janë mëshirë”, gjë që tre- 
gon se qëndrimet dhe idetë e ndryshme janë mëshirë 
e dhunti. Por, duhet pasur parasysh se ka dallim mes 
divergjencave të ndaluara dhe atyre të lejuara. Diver- 
gjencat në bazat e besimit dhe në dispozitat bazike të 
islamit janë të ndaluara, kurse në sferat e tjera të jetës 
divergjencat janë stimuluar, duke u cilësuar si për 
llim. Duhet të ketë unanimitet të pa 


















besimin në njëshmërinë e Zotit, në engjëjt, librat e 
shëritë, nët: 





profetët dhe në diti 





zi, agjërimi, haxhi, zekati: në faktin se alkooli, vjedhja, 
rrena janë të ndaluara. Në temat e përmendura “una- 
nimiteti është mëshirë, kurse kundërshtimi është 
ndëshkimi” divergjencat mes drejtimit hanefi, maliki, 
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shafii dhe hanbeli janë mëshirë dhe bekim. Shumën- 
gjyrshmëria e pikëpamjeve të “studiuesve të çështjeve 
fetare” (muxhtehidët) është nga begatia e mendimit is- 
lam. Sa më tepër që mendimtarët islamikë të kenë 
qëndrime dhe ide të ndryshme, aq më tepër jeta 
shkencore dhe ideore islame është më e gjallë, më 
namike, më e gjerë dhe më frytdhënëse. Ngushtimi 
dhe trysnia ndaj jetës ideore nuk sjellin kurrfarë do- 
bie, ato vetëm e kthejnë mbrapa mendimin islam 
Është detyrë e çdo besimtari që ta shfrytëzojë arsyen, 
si dhunti hyjnore, në mënyrën më të drejtë dhe më 
produktive. 

Mendimi i lirë, respektimi i njerëzve me qëndri- 
me të ndryshme, është pjesë e traditës islame. Argu- 
ment më i qartë për këtë është ekzistenca e drejtime- 
ve, fraksioneve, shkollave dhe rrymave të ndryshme 
ideore në mjedisin islamik gjatë gjithë historisë. Kon- 
siderimi i detajeve si të ishin bazë e islamit, insistimi 
në to, refuzimi i disa mendimeve duke i cilësuar si 
risi, shmangie e mosbesim, paraqet një element të 
rrezikshëm që kërcënon dhe përçan unitetin e bash- 
kësisë së muslimanëve. Shkaqet e këtyre pikave të 
fundit, në përgjithësi, janë injoranca dhe fanatizmi. 
Në këtë kanë ndikim edhe interesat dhe brengat 
ideologji 

Krenaria e njerëzisë, i Dërguari i Zotit, ka thënë: 
“Allahu më ka dërguar me një fe tolerante”. Islami 
është fe e tolerancës, fe në të cilën fanatizmi s'ka 
vend. Tolerancë do të thotë të respektosh idetë, qën- 
drimet dhe sjelljet e ndryshme, të pranosh të drejtën e 
tyre për ekzistencë. Nga ana tjetër, fanatizmi nënkup- 
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ton mosrespektimin e qëndrimeve, ideve dhe sjelljeve 
të ndryshme, refuzimin e tyre. Fanatiku nuk mjafto- 
het vetëm me këtë, ai mundohet t'i detyrojë të tjerët 
që të mendojnë, të besojnë dhe të sillen si ai vetë. Por, 
në islam s'ka detyrim. 

Në çdo fe ka fraksione dhe përplasje, madje 
edhe luftëra midis tyre. Edhe në mesin e muslima- 
nëve janë shënuar gjëra të tilla. Këto konflikte, që i 
largojnë muslimanët mes vete, që i ftohin ata, ush- 
qehen nga injoranca dhe ekstremizmi. Në këtë drej- 
tim ndikojnë edhe interesat individuale dhe fakto- 
rët psikologjikë. 

Mosmarrëveshjet dhe kontradiktat historike, luf- 
tërat e së kaluarës, në asnjë mënyrë nuk duhet të mer- 
ren për shembuj, përkundrazi, nga ndodhitë e tilla 
duhet marrë mësim, duhet nxjerrë leksione të dobish- 









Muslimanët e vërtetë duhet që idetë dhe qëndrimet 
tyre ë, ti diskutojnë, t'i polemizojnë dhe t'i 
kritikojnë sipas normave të edukatës islame. Debatimi 
dhe polemizimi i ideve është i dobishëm dhe i nevoje 
shëm. Por, ama, është mëkat që temat diskutabile të 
shndërrohen në shkak akuze, etiketimi e urrej 
sepse përçahen muslimanët. 

Muslimanët pa marrë parasysh vendin ku jetojnë, 
gjuhën që flasin dhe etninë së cilës i përkasin, duhet 
të jenë të bashkuar e një. Vëllazëria islame i bashkon 
të gjithë besimtarët, i bën ata të barabartë, shmang 
privilegjet dhe superioritetin, që në fenë tonë arrihet 
vetëm përmes frikës për respekt ndaj Krijuesit. 
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Qëllimi i kësaj vepre është të theksojë se diver- 
gjencat e lëmës së detajeve fetare janë të natyrshme, të 
dobishme dhe të nevojshme. Ndërtimi mjedisit të to- 
lerancës ndihmon që të ruhet dhe të forcohet uniteti i 
muslimanëve. Sikurse në çdo pjesë të botës islame, 
edhe muslimanët e Ballkanit kanë nevojë për një gjë të 
tillë. Ambientin e tolerancës e kam shijuar persona- 
lisht gjatë vizitave të mia që i bëra Ballkanit në vitet 
1996, 2006 dhe 2007. Dëshira ime më e thellë dhe më e 
sinqertë është që vëllezërit tanë nga feja, të cilët jetoj- 
në në këtë pjesë të Evropës, të jetojnë në harmoni, në 
solidaritet e bashkim, pa marrë parasysh përkatësinë 
gjuhësore, etnike dhe hapësinore, që këto dallime na- 
tyrore t'i trajtojnë në kuadër të tolerancës dhe respek- 
tit, Lidhja e muslimanëve ballkanas me fenë, me xha- 
mitë plot me besimtarë, rëndë i kushtojnë edi 
katës dhe arsimit fetar, na bën që të ndjehemi krenarë 
e të lumtur. E lusim Allahun që t'u mundësojë të jetoj- 
në në trojet e tyre në paqe, rehati dhe siguri 

Më në fund, falënderoj të punësuarit e shtëpisë 
botuese “Logos-A” dhe të nderuarin Adnan Ismaili 
për kontributin që kanë dhë jo vepër të shohë 
dritën edhe në gjuhën shqipet 
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Hyrje e botuesit në gjuhën turke 


Në periudhën e Pejgamberit (a.s.) mendimi islam 
në trajtë të pakushtëzuar bazohej në besim (iman). 
Shokët e të Dërguarit të Allahut (xh.sh.) çështjet me të 
cilat ballafaqoheshin i zgjidhnin duke e pyetur atë. 
Krahas kësaj, të logjikuarit dhe të menduarit lidhur 
me bazat e besimit nuk ishte gjë e ndaluar. Madje, 
vetë Pejgamberi (a.s.) dyshimin dhe ndrojtjen i konsi- 
deronte më të larta se besimi imitues. Ai në lidhje me 
një sahabi, i cili kishte shfaqur dyshimin për bazat e 
besimit duke shprehur fjalët “Qoftë i falënderuar Zoti 
i Madhërishëm, që pozicionin e tij e ngriti në ndrojtje” 
(Ibën Hanbel, 1, 34), pati shpallur se ndrojtja është the- 
meli i besimit. 

Në islam mendimi është një pretekst për të kaluar 
imitues në besimin hetues. Besimi hetues 
është një besim, të cilit duhet t'i nënshtrohesh në kup- 
timin e plotë të fjalës. Besimi i Pejgamberit (a.s) dhe i 
sahabëve të tij ishte i kësaj trajte. 

ikëpamjes së besimit në periudhën e parë, e cila 
e shekull e gjysmë, i thuhet besim i selefit. 
etapat mëpastajme kohore pasuese hasim në 
myslimanë që zotëronin sistem besimor të largët nga 
polemikat, respektivisht të tillë që i takojnë besimit 
selefist. 

Islami, gjatë zgjerimit të kufijve të tij gjeografikë 
vinte në kontakt me kultura të vjetra dhe të huaja. Në 
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veçanti, me intensivitetin që u shënua në shekullin Il 
hixhri në fushën e përkthimit të filozofisë greke në 
gjuhën arabe, u shtua nevoja e krijimit të një mekaniz- 
mbrojtës (apologjetik) për ruajtjen e parimeve bësi- 
more të islamit karshi këtyre ideve të huaja. 

Tasavvufi, që përbën njërin nga spektret e rëndë- 
sishme të mendimit islam, si një institucion i posaçëm 
lindi aty kah mesi i shekullit I hixhri, fazë kohore kjo 
kur prosperiteti lëndor në botën islame kishte shë- 
nuar rritje dhe myslimanët kishin filluar të ndjenin 
përmallimin e jetës. shpirtërore të kohës së Muham- 
medit (a.s). 

Tri rrymat që përbënin tri elemente të rëndësish- 
me të mendimit islam - selefizmi, i cili mbron idenë e 
nënshtrimit të pakushtëzueshëm ndaj tekstit të shenj- 
të (nass): kelami, i cili duke synuar mbrojtjen e pari- 
meve islame, i jep rëndësi mendjes ('aki), dhe tasavvu- 
fi, i cili islamit, në veçanti i qaset me zemër (kalb) — pa- 
raqesin tri rryma, të cilat janë në ndërveprim të vazh- 
dueshëm. 

Libri që keni në duar ka për qëllim të sqarojë pikat 
kryesore të këtyre relacioneve dhe t'u tërheqë vërejtje 
myslimanëve të kohës sonë rreth nevojës për tolerancë 
dhe qëndrueshmëri lidhur me - mosmarrëveshjet- 
divergjencat (itilafat) në sferën e botës së mendimit. 



































Shtëpia botuese Dergal: 
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Parathënie 





Vallë, në saje të çkahit njeriu e njeh të vërtetën ab- 
solute, esencën e qenies dhe të realitetit, si dhe theme- 
lin e çështjeve hyjnore” Ç'janë mjetet e përfitimit të di- 
turisë, pikë kjo bazore në këtë subjekt” 

Dijetarët e ehl-i sunnetit, duke u ndarë në tri gru- 
pe, këtyre pyetjeve u kanë dhënë përgjigje në tri for- 
ma të ndryshme: 

1, Teksti i shenjtë (nass) dhe përcjellja ose tradita 
(nakb: rruga e selefizmit, 

2. Mendja ('aki) dhe argumentimi (istidlal): rruga e 
kelamizmit (apologjetëve islamë), 

3. Zbulimi (keshP dhe inspirimi Cilkan): rruga e 
sufizmit (mistikëve islame). 

Përgjigjet e dhëna në pyetjet e lartpërmendura në 
çdo periudhë të historisë së mendimit sunnit katërmbë- 
dhjetëshekullor janë polemizuar dhe ato kanë pasur 
rëndi tyre kanë nxjerrë në skenë çështjen e quajtur 
“burim i dijes-diturisë dhe mjetet e fitimit të saj” (eshab-i 
“il, epistemologjia), e cila disa herë është shndërruar në 
temë polemikash dinamike, të ashpra dhe herë-herë të 
pamëshirshme. Me shul i janë përshkrimi dhe 
elaborimi i teorive në fushën e kësaj tematike - duke i 
lënë mënjanë zhvillimet në suaza të historisë - të cilat 
përbëjnë pikën kyç të divergjencave në mes drejtimeve 
(medhahib) dhe rendeve sufiste (tarikat) sunnite, ndikimi 
itë cilave akoma ruan aktualitetin e vet. 
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Në fakt, ky klasifikim tresh, me një hulumtim të 
zgjeruar, mund të aplikohet mbi të gjitha fraksionet 
islame. Për shembull, grupi shiit, i mbetur nën ndiki- 
min e murteziles, duke i dhënë rëndësi tepër të madhe 
mendjes, ka formuar “racionalizmin shiit”, shiitët tje- 
rë, të ndikuar nga tasavvufi duke i dhënë vlerë inspi- 
rimit, kanë formuar “tasavvufin shiit”: ndërsa një palë 
tjetër shiite, duke u dhënë prioritet teksteve të shenjta, 
ka formuar “dogmatizmin shiit”. Këtë klasifikim, 
duke e trajtuar në pikat kryesore, mund ta aplikojmë 
edhe mbi të gjitha sistemet fetare. 

Ne në krahasimet që do t'i bëjmë në kuadër të 
kësaj vepre do të jemi të mbetemi në suazat e 
sunnizmit, domethënë idetë që do t'i shprehim do të 
mundohemi t'i vërtetojmë duke u mbështetur në au- 
torët dhe veprat sunnite. Së pari do të trajtohet sele- 
fizmi. Pasi të elaborojmë pikëpamjen e selefizmit 
rreth kelamit dhe tasavvufit, do të bëhet vlerësimi i 
kelamizmit e më pastaj i sufizmit. Më tutje, do të hu- 
lumtohen metodat, të cilat këto tri shkolla i ndjekin në 
komunikimin (teblig) e islamit dhe, së fundi, do të 
ndalemi në subjektin “filozofia islame” 

E shohim të dobishme që të cekim edhe tri speci- 
fika me vle 

a) Jemi përpjekur që me format më ekstreme dhe 
me tiparet më karakteristike ta shqyrtojmë selefizmin, 
€ merr për bazë përcjelljen (nakl), kelamizmin, i 
cili mbështetet në mendjen (ak), si dhe sufizmin, 
rrymë kjo që bazohet në inspirim (ilham). Synimi ynë 
është të prezantojmë një formë të caktuar mendimi 
r këtë arsye nuk jemi ndalur në cili 
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e afërta ose ca herë identike të këtyre tri rrugëve, për- 
kundrazi, janë treguar cilësitë e largëta, doke të ndry- 
shme nga njëra-tjetra. Nuk kemi ndonjë pretendim së 
“në kuadër të këtyre tri rrugëve (Sistemeve) dhe drej- 
timeve nuk ka tipa të afërt me njëri-tjetrin dhe të tilla 
që janë mesatarë”. 

b) Kur pohojmë se te selefizmi për bazë është për- 
cjellja, në kelam mendja dhe në tasavvuf inspirimi, 
nuk pretendojmë se selefizmi nuk i jep rëndësi mendj- 
es, kelami përcjelljes dhe tasavvufi përcjelljes dhe 
mendjes. Me këtë duam të shpjegojmë se: Kelami i jep 
rëndësi edhe tekstit të shenjtë edhe inspirimit, beson 
në dobinë dhe domosdoshmërinë e tyre, por në kelam 
esenciale është mendja: teksti i shenjtë dhe inspirimi i 
nënshtrohen mendjes. 

9) Ne asnjëherë nuk përpiqemi të preferojmë ose 
të favorizojmë njërën prej këtyre rrugëve. Jemi të 
mendimit se të tri këto trajta mendimi kanë ndikim 
pozitiv në indin e mendimit islam. Qëllimi ynë është 
të zbresim në rrënjët e mosmarrëveshjeve që me she- 
kuj - deri në kohën aktuale - ekzistojnë brenda korni- 
zave të sunnizmit, të claborojmë natyrën besimore 
dhe ideore të këtij lloji të “luftës”. 
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Copyriohted material 


USTROKTERA E MEShIMIT vs iA SI 


Hyrje: 
Natyra e subjektit 


Burimi i diturisë së njeriut dhe mënyra e përfiti- 
mit të saj (epistemologjia) në filozofi është trajtuar në 
një formë e në fe në një formë tjetër. Çështja e teorisë 
së dijes (nadharijjeturt-marrife) sikurse që në filozofi 
ka shkaktuar lindjen e shkollave të ndryshme, ashtu 
edhe në fe ka qenë ndër faktorët kryesorë të daljes në 
skenë të lëvizjeve të shumta, Në fushën e të kuptua- 
rit të të vërtetave shpi morale dhe hyjnore, të 
perceptuarit të esencës së tyre në formën më të për- 
shtatshme dhe në arritjen deri te konstatimet poten- 
cialisht më të afërta ndaj të vërtetës, rëndësi i jepet 
ose tekstit të shenjtë (nass) dhe përcjelljes (nakl), ose 
mendjes ('akl) dhe argumentimit (istidial), ose zbuli- 
mit (kesh) dhe inspirimit (ilhent). Në këtë aspekt nuk 
ka ndonjë alternati Në bazë të kësaj, posaçë- 
risht drejtimet (medhahib) dhe rendet (tarikatet) që 
kanë lindur në botën islame, në esencë detyrueshëm 
do të mbështeten në njërin nga këto themele. Në këtë 
aspekt, duke u marrë për bazë burimi i dijes dhe më- 
nyra e arritjes së saj, shkollat dhe rendet, rrugët isla- 
me, numri i të cilave kalon mijërat, kryesisht mund 
t'i ndajmë në tri grupe. 
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Në temat shkencore fetare dhe të mbështetura në 

1, Selefizmi: i jep rëndësi primare tekstit të shenjtë 
(nass), përcjelljes (nekl) dhe transmetimit (ricujet). 

2. Kelamistët: për bazë marrin mendjen ('akl), ar- 
gumentimin Gstidlal) dhe rezonimin (mudakeme). 

3. Sufijtë: më tepër e çmojnë zbulimin (kesh, 
emanacionin (fajd) dhe inspirimin Gila). 

Këto grupe, të cilat në pika kryesore i ndamë në 
trish, në brendinë e tyre mund t'i klasifikojmë në libera- 
le, në mesatare, konservatore, në radikale e ekstremiste. 

Gjithmonë duhet pasur parasysh që në mesin e 
të tri grupeve mund të hasim në fanatikë dhe ekstre- 
të. Për shembull, selefijtë, që në përgjithësi zotë- 
rojnë mendime radikale dhe ekstremiste, përfaqësoj- 
në “fanatizmin selefist”, kelamistët e linjë: 
“fanatizmin kelamist”, ndërsa sufijtë e pozicionit të 
ngjashëm “fanatizmin sufist”, Këtyre ekstremistëve 
solefistë, që janë të afërt me mushebbihitët dhe ha- 
shevitët, u themi “gulat-i selefijje” (ekstremistët e se- 
lefijjes): kelamistëve, që janë shumë të afërt me filo- 
zofinë racionaliste dhe peripatetizmin, u themi “gu- 
lat-i kelamijje” (ekstremistët e kelamistëve): ndërsa 
sufijve, që janë shumë të afërt me filozofinë intuiti- 
viste dhe iluministe, u themi “gulat'i sufijje” (ekstre- 
ët e sufistëve). 

Do të ishte shumë e gabuar që duke shikuar në 
selefijtë ekstremistë, injorantë dhe kryeneçë, të gjy- 
kohet se të gjithë selefijtë janë të tillë. Sikurse që ka 
selefij që mund të mendojnë lirë si dhe kelai 
bile edhe 
mërngush 
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tët dhe sufijtë ekstremistë dhe imitues më tepër i 
gjejmë në periudhat e fundit, kurse ata me pikë- 
pamje liberale kryesisht i hasim në periudhat e 
para të historisë islame. 

Edhe pse ka përjashtime të shumta, selefijtë nuk 
janë tolerantë në qëndrimet e tyre: ata që kanë hori- 
zont më të gjerë dhe që mendojnë më lirshëm janë su- 
fijtë. Kelamistët zënë një pozicion midis këtyre dyve. 
Me të vërtetë, personalitetet më mendimlira dhe më 
tolerante të botës islame, si Gazaliun, Ibën “Arabiun, 
Mevlanën dhe Junus Emrenë, i ka përgatitur dhe e 
edukuar nënqielli mistik islam. 

Le ta sqarojmë këtë subjekt me një shembull nga 
tasavvufi: Mutasavvifët (mistikët islamë) për të arri- 
tur deri tek e Vërteta (Zoti) dhe për të mësuar të vër- 
tetat hyjnore, kanë ndjekur tri rrugë: 

1, Tarik-i ahjar: Rruga e njerëzve të dobishëm. Kjo 
është rruga e asketizmit (zuhd), e devotshmërisë (tak- 
va), € frikës respektore (vera), e adhurimit (ibadet) 
dhe e nënshtrimit dhe respektit (ta'at). 

2. Tarik-i cbrar: Rruga e njerëzve të mirë. Kjo është 
rruga e stërvitjes (rijada), e përpjekjes (muxhahede) dhe 
€ pastrimit (tasfije). 

3. Tarik-i shuttar: Rruga e ashil (dashuruesve). 
Në këtë rrugë dominante janë gjendjet e ashkut, të da- 
shurisë, ekstazës (vexhd) dhe mahnitjes (xhezb). 

e tretë pjesë ata që tasavvufin e 
shpiejnë deri në kufirin e fundit. Këta janë mistikët 
më tipikë. Ata që e ndjekin rrugën e dytë, janë më pak 
ikë se këta, ndërsa ata që shkelin rrugës së parë 
janë më pak mistikë sesa pasuesit e rrugës së dytë. 
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Këtyre, madje, nuk u thuhet mistikë Adhuruesit e 
papjekur dhe asketët “e thatë” - lëvizje kjo që quhet 
zuhd-i barid dhe zuhd-i hushk - nuk janë përfshirë në 
këtë tipologji. Tipologji të ngjashme mund të bëhen 
edhe lidhur me rrugën e kelamit dhe selefit. 


Klasifikimet e mëparshme 








Klasifikime dhe ndarje të ngjashme me këto që i 
asim edhe në analet e ndryshme 






€ mendimit dhe besimit islam masa e 
përgjithshme e njerëzve ndahet në dy grupe: 

1. Ummet-i da'vet (bashkësia e ftesës) dhe, 

2. Ummet-i ixhabet (bashkësia e përgjigjes) 

Kjo tipologji është shprehur edhe në trajtën - 
myslimanë dhe jomyslimanë, duke pohuar që mysli- 
manët përbëjnë njërin grup, ndërsa jomyslimanët gru- 
pin tjetër, duke shkuar deri te përfundimi se “mosbe- 
simtarët janë një ummet”. 

Myslimanët ndahen në dy grupe të mëdha: 

1. Ata që ndjekin drejtimet e sunnizmit dhe, 

2. Anëtarët e drejtimeve bid'atiste (risimtare). 

Edhe sunnitët ndahen në tri grupe: a. selefijtë, b. 
kelamistët dhe c. sufistët 

















Ne këtu do të ndalemi vetëm mbi këtë klasifikim, 
Por, nuk duhet harruar se dogmatizmi, racionaliz- 
mi dhe intuitivizmi janë realitet i çdo feje dhe fraksioni. 


1 Shih Kuseyri Rafa, përkth. $. Uludaj Stamboll, 1979, £. 19. 
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Klasifikimi i Gazaliut 


Imam Gazaliu në veprat e ndryshme të tij është 
ndalur mbi klasifikime të këtilla. Ai vetë ka provuar 
se me cilën rrugë kuptohen më mirë të vërtetat fetare, 
hyjnore dhe shpirtërore dhe ka bërë vlerësime origji- 
nale në këtë fushë. 

Gazaliu në veprën e tij c-Munkidhu... pretendon 
se hulumtuesit e së vërtetës ndahen në katër klasa: 

1. Kelamistët: Pretendojnë se janë ithtarët e opi- 
mionit (re'j) dhe argumentimit (istidat). 

2. Batinitët (ezoteristët): Pretendojnë se e vërteta 
mësohet me anë të mësimeve të “imamit të pagabue- 
shën 

3. Filozofët: Pretendojnë se e vërteta mësohet në 
saje të provës (burhan), argumentit (delil) dhe logjikës 
(antik). 

4. Mutasavvifët: Thonë se e vërteta mund të më- 
sohet me anë të zbulimit dhe inspirimit. 

Ky klasifikim i Gazaliut është bërë sipas periu- 
dhës në 1 ai ka jetuar. Duke marrë në konside- 
ratë se batinitët kanë qenë shumë aktivë në atë kohë, 
ika llogaritur edhe ata. Në fakt, sipas pohimeve të 
batinitëve, imami i pagabueshëm të vërtetën e më- 
n drejtpërdrejt nga Allahu (xh.sh.), rrugë tjetër për 
të arritur deri tek ajo nuk duhet të ketë. Mjaft intere- 
sant është fakti se në tipologjinë e vet nuk i përmend 
selefijtë. 

Gazaliu në veprën e tij cl-Konunu 1-kul-ti 
duke folur për interpretimin (te'oil), bën një kategori- 
zim të këtillë: 
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1. Ata (interpretues) që gjithmonë në plan të parë 
vënë mendjen dhe që e përjashtojnë traditën. 

2. Ata që i japin prioritet përcjelljes (traditës) dhe 
që e përjashtojnë mendjen. 

3. Ata që për bazë e marrin mendjen, kurse për- 
cjelljen ia nënshtrojnë asaj. 

4. Ata që për bazë e marrin përcjelljen, kurse 
mendjen ia nënshtrojnë asaj. 

5. Ata që i marrin për bazë edhe mendjen edhe 
përcjelljen, respektivisht ata që ndërmjet këtyre dy 
fenomeneve nuk shohin ndonjë kontradiktë apo in- 
konzistencë. 

Gazaliu nuk ka folur haptazi për emrat e këtyre 
grupacioneve. Por, nga konteksti nënkuptohet se me 
grupin e parë ka për qëllim filozofët, me grupin e 
dytë hashevijtët, me grupin e tretë kelamistët, me gj 
pin e katërt selefistët, kurse me grupin e pestë rrugë 
e të diturve ('alimur) dhe gnostikëve ('arifun). Në ki 
tipologji e hasim edhe rrugën e tasavvufit. Kjo është 
një tipologji ku për bazë merren mendja dhe përcjell- 
ja, kurse përjashtohen zbulimi dhe inspirimi. 














Klasifikimi i Ibën Rushdit 


Ibn Rushdi veprën e tij Kitaburt-keshf “an menahi- 
xhi'Ledille e fillon duke elaboruar katër grupet që for- 
mojnë njerëzit në sferën e të kuptuarit të fesë dhe she- 
ri'atit. 

1. Eshrari 
ron sunnitë. 








ët: Populli sot këta kryesisht i konside- 
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2. Murtezilitët, 

3. Batinitët, domethënë mistikët islamë, 

4. Hashevijtë: muxhessime dhe  mushebbihe 
(antropomorfistët) 

5. Filozofia, domethënë filozofët, 

Në këtë rast, nëse murtezilijtë dhe eshrarijtë trajto- 
hen në kategorinë e kelamit, kurse selefizmi në kua- 
dër të hashevijjes, numri i rrugëve zbret në tre. Ibën 
Rushdi në këtë klasifikim, të cilin e bën sipas parimit 
të interpretimit ( ijtë nuk i konsideron nga 
ithtarët e argumentit (eht-i deti). 

Ky filozof islam në veprën Faslu1-makal pohon se 
Kur'ani fton njerëzit kah e vërteta përmes tri rrugëve: 

1. Ithtarët e provës dhe të polemikës (ehiu”t-burkan 
ve'l-xhedel). Në këtë kategori bëjnë pjesë filozofët. 

2. Ithtarët e disputacionit (ehlut-xhedel). Anëtarë 
të këtij grupi janë kelamistët. 

3. Ata që kuptojnë nga fjalët retorike dhe bindëse. 

Ibën Rushdi duke e përpiluar këtë klasifikim për 
bazë e ka marrë ajetin 125 të sures en-Nahil. Por, edhe 
kjo rrugë është sipas themelit të interpretimit. Nuk 
është sipas parimit: Burime të diturisë janë shpallja 
(oahj), mendja ('akl) dhe zemra (kalb). 





























Klasifikimi i Izmirliut 


izmirli Ismail Hakkë në artikullin “Beg suuf” 
(Pesë klasa) i cek këto grupe: 





7 Shih Pelet ve Bosh, gp, pa datë. 
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1. Selefijtë: Në asnjë mënyrë tekstin e shenjtë nuk 
ia nënshtrojmë vrojtimit (nadhar). 

2. Kelamistët: Tekstin e shenjtë ia nënshtroj 
vrojtimit dhe mendjes. Murtezile dhe kaderitët janë 
Pjesëtarë të kelamistëve të ehli bid'atit.' Esharitët 
dhe maturidijtë janë pjesëtarë të kelamit sunnit. 

3. Përderisa kelamistët në një masë të caktuar ve- 
ten e llogarisin të lidhur për pjesë të tekstit të shenjtë 
dhe traditën, filozofët dalin jashtë kontureve të këtyre 
dy koncepteve. 

4. Mutasavvifët: Në vend të burimeve të dijes, të 
cilat kelamistët i quajnë vrojtim dhe mendje, pozicio- 
mojnë zbulimin dhe kënaqësinë e ndërgjegjes (edh- 
dheokuI-vixhdani). 

5. Batinitët: Bartin bindjen se e vërteta mund të 
het në saje të “mësuesit të pagabueshëm” (el-mu'al- 
ë paga- 





















Kur kemi parasysh se nga këto pesë shkolla të 
mendimit, filozofia dhe batinizmi paraqesin sisteme 
mendimore që gravitojnë në kuadër të shoqërisë isla- 
me që nuk i japin rëndësi tekstit të shenjtë (ass), 
më në përfundim se numri pesë i këtyre sistemeve 
zbret në tre. 








sajojnë gjëra të reja, 
eve (ibadeteve): (përkthyesi) 
Duralfuruv Llaigat Fokitesi Mecxvuas, nr 12, 
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Në burimet e ndryshme mund të hasim edhe një 
kategorizim të këtillë: 

Një sistem ideor dhe besimor, 

1. Nëse i jep rëndësi vetëm mendjes dhe nuk për- 
kufizohet me tekstin e shenjtë, quhet peripatetizëm 
(meshshaijje. 

2. Edhe pse si bazë e merr mendjen, nëse veten 
e konsideron të kufizuar me tekstin e shenjtë, quhet 
kelam. 

3.N p rëndësi intuitës dhe nuk lidhet për 
tekstin e shenjtë, quhet filozofi iluministe (ishrakijje), 

4. Nëse për esenciale e merr intuitën, nëse veten e 
sheh të lidhur pas tekstit të shenjtë, quhet tasavvuf 
(mistikë islame): 

Në këtë “hartë” bukur mirë është ilustruar afërsia 
e tasavvufit me filozofinë iluministe dhe e kelamit me 
atë peripatetike, por nuk iështë dhënë vend selefizmit. 

Klasifikimi ynë i shprehur në faqet e kësaj vepre 
paraqet një vazhdim të ndryshëm dhe një formë të re 
të klasifikimeve ekzistuese prej kohësh. Besojmë se 
përsiatja e mendimit islam në korniza të këtyre klasifi- 
kimeve do të ndihmojë gjatë kuptimit dhe konceptimit 
më të drejtë të këtij sistemi të mendimit. Nuk duhet 
harruar se kjo tabllo paraqet një skemë shumë të për- 
gjithësuar të mendimit islam. Është larg detajimeve. 
































Ndërmjet këtyre sistemeve ideore dhe besimore 
ekziston një dialektikë, polemikë dhe ballafaqim që 
s'ia gjen fundin. Në këtë aspekt, do të mund të 
rastisni nga akuzat për gabim e deri tek ato për bërjen 
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e bidatit, Oponentëve in minimun: do t'u thonë “je ga- 
bim”, kurse in maximum “je mohues, mosbesimtar 
(kafir)”. Ky është realiteti. Hal-laxhi, Suhreverd-i Mak- 
tul, Lisanuddin b. Hatib, Tokatli Lutfi Molla... 

tëm disa nga sakrificat e kësaj lufte. 

Ibën “Arabiut, i cili nga mistikët islamë njihej si 
Shejhurt-ekber (mistiku më i madh), oponentët e tij, si 
“Alauddin Buhariu, Ibën Tejmijje dhe “Alijju-Kari ia 
ë të merituar titullin Shejhur-ekfer (mosbesimtari 
më i madh). Ibën Haxher Mekkiu, kur flet për Ibën Tej- 
ësin e tij Ibën Kajjimin, thotë se këta 
janë mosbesimtarë, devijantë, mohues dhe ateistë. 

Ismail Hakkë Bursevi, autor i njërit nga tefsiret 
të rëndësishme, veprimet e Fahruddin Ra- 
Ziut, autorit të njërit nga tefsiret më të rëndësishme 
prokelamiste, vetëm për arsye se nuk ka pasur rola- 
cione të mira me Mevlananë dhe të jatin e vet, i kraha- 
son me veprimet e Iblisit. 

Ç'kuptim dhe ç'dobi do të kishim nga përshkrimi 
i fjalëve fyese kundi tjetrit të personaliteteve të 
mëdha nga historia islame, emrat e të cilëve myslima- 
nët, kur i përmendin, nuk mund të mos shprehin fjalë 
nderi e respekti, si “rahmetull-llahi “alejh” (Zoti e më- 
shiroftë), “kaddesall-llahu sirrehu” (All-llahu e shenj- 
tëroi sekretin e tij)” Ç'përfitim ka nga nxjerrja në 
shesh e mangësive njerëzoret Vallë, të metat a nuk 
duhet të mbahen sekret e veprat turpndjellëse të mbu- 
lohen” Vallë, a nuk duhet ikur nga deklaratat që 
shkaktojnë dyshime rreth disa personave me respekt 
të marrë në gojë” Ç'dobi ka feja nga sjelljet, që emrat e 
mëdhenj, ndaj të cilëve populli mysliman shekuj me 
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radhë ndjen vetëm respekt dhe dashuri, i zbresin nga 
ky piedestal”... 

Mund të shfaqen shumë gjëra si këto ose të 
ngjashme me to. Në esencë, këto vërejtje nuk mund të 
Nogariten të gabuara ose të pavend. Është më se e vër- 
tetë se në këto mendime dhe brenga ka përqindje të së 
vërtetës. Por, nuk mund të bëhet temë diskutimi e 
vërteta, se, nëse jo të gjithë njerëzit, atëherë njerëzit 
kompetentë domosdo duhet ta njohin realitetin histo- 
rik, ideor dhe besimor. 

Ibën Halduni në veprën e tij kapitale Mukaddime 
mbron këtë tezë: Historia është një pasqyrë e kohës së 
kaluar dhe e kohës aktuale. Çdo gjë që ndodh në ko- 
hën tonë ka ndodhur edhe në të kaluarën. Ligjet që 
dominojnë me ngjarjet historike asnjëherë nuk ndry- 
shojnë. Gjithmonë janë të njëjta. Edhe aktualja është 
refleksion i jetës aktuale, që ka- 
lon në të kaluarën, i themi histori. Jeta e njeriut, për- 
bën një tërësi, ku përfshihen e shkuara, aktualja dhe e 
ardhmja. Për këtë arsye, jetën tonë ditore nuk mund 
ta abstrahojmë nga e kaluara, Të mësuarit e drejtë të 
historisë dhe të kaluarës jep mundësinë për të arritur 
deri te konstatimet e shëndosha dhe diagnozat e drej- 
ta lidhur me aktualen dhe të ardhmen. 

Fraksionarizmi, krimb ky që c ka ngrënë brenda- 
përbrenda shoqërinë islame, sikurse që ka ekzistuar 
në të kaluarën, ekziston edhe sot e këtë ditë. Para- 
shtrohet pyetja, vallë këto fraksione pse nuk mund të 
merren vesh ndërmjet vete” Emri islami, përmbajtja 
islami, caku islami, mjetet për arritjen deri te caku is- 
lami... Pse të gjitha këto kontradikta e përçarje” Përse, 
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përderisa myslimanët janë mazhorancë, mendimi 
islam të jetë në gjendje nënshtrimi” Pse grupacionet 
dhe fraksionet fetare në vend që t'i kritikojnë ata që 
janë kundër islamit, në bisedat e zhvilluara, në shkri- 
met e botuara nëpër gazeta dhe revista fajësojnë mysli- 
manët” A s'ka mbetur punë tjetër për t'u bërë2 A jemi 
në gjendjen dhe nivelin më të mirë në çdo aspekt” 
Shikoni se çthotë Subkiu (v. 77111370), gjashtë 
shekuj më parë, në librin e tij Mu'idu'n-ni'am ve mubi- 
duën-nikam: “Dijetarët e fikhut (e drejta islame) tregoj- 
në fanatizëm sektarian në çështjet sekondare të fesë 
dhe oponentët, e ata që nuk mendojnë si ata, i akuzoj- 
në me një gjuhë të ashpë 
dhe shprehitë e këqija të dijetarëve të fikhut. Kam ta- 
kuar fanatikë të atillë, që nuk lidhen në namaz pas 
atyre që nuk janë të medhhebit të 

















turp të publikohen. Dijetarët islamë kanë shprehur dy 
pikëpamje në çështjet sekondare të fesë (furu u'd-in): 

() Sipas disave, çdo muxhtehid që është i drejtë 
ose i saktë në mendimin e vet, e gjen të vërtetën. 

() Sipas ca të tjerëve, muxhte ia qëllon të 
vërtetës është një, të tjerët Gjashtë tij) gabojnë. Por, ai 
muxhtehid që gabon, fiton një shpërblim (sevap), kur- 
se ai që e gjen të vërtetën, fiton dy shpërblime. Kur 
kemi parasysh këtë realitet, lind pyetja: ç'do të mun- 
gonte sikur dijetarët e fikhut në vend të fajësimeve në 
subjektet sekondare, të merreshin me kundërshtimin 
e individëve novotaristë dhe devijantë” Atyre 
tregojnë devijime në çështjet sekondare dhe margjina- 
le u thoni: Jazëk u qoftët Braktisni fanatizmin dhe 


























USTROKTERA E MEShIMIT ns ia )29 


boni sajuesit në fe dhe mbroni islamint Fanatizmi juaj 
në çështjet sekondare, pengimi i popullit që të bash- 
kohet në një drejtim dhe qëndrim, nuk është punë që 
mund të pranohet nga i Madhërishmi. S'do mend së 
juve në këto sjellje u shtyn fanatizmi dhe zilia. Sikur 
të ishin gjallë Ebu Hanifeja, Shafi'iu, Maliku dhe Ah- 
med b. Hanbeli, do t'u kishin refuzuar dhe do ta ki- 
shin konsideruar veten të pastër nga ajo që bëni ju. 

Kam parë njerëz (numri i të cilëve është shumë, 
shumë i madh), të cilët për të kritikuar dhe refuzuar 
shafiiun, presin kafshën pa thënë “bismil-lahi”, hane- 
i pasi ka prekur organin seksual, pa ndërruar 
'$, fal namazin, malikiun që fal namaz pa këndu- 
ar besmelen (bismillahin) ose hanbeliun që fal namazin 
e xhumasë para zevalit” Të gjithë ata harxhojnë ato- 
met e energjisë së tyre për të kundërshtuar njëri-tjet- 
rin, ndërsa, nga ana tjetër, nuk nxjerrin zë karshi 
shumë njerëzve pa namaz, numrine të cilave nuke di 
askush, përveç të Madhit Zot. Ndërsa, sipas Imam 
Malikut, Imam Shafi'iut dhe Imam Ahmedit dënimi i 
atij që me qëllim dhe pa arsye e le namazin është 
vdekja”. 

Ç'dallim ka midis asaj për të cilën na flet Subkiu 
dhe kohës aktuale7 A është i vogël numri i atyre që, 
përderisa idetë, besimet dhe veprimet antiislame dita- 
ditës shkojnë duke u forcuar, rrinë si sehirxhi, madje 
ka edhe të atillë të cilët antiislamikët përpiqen t'i ar- 
syetojnë, e myslimanët t'i gjykojnë2 
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Në parathënien e veprës ciMugri të Ibni 
Kudames transmetohet një ndodhi e këtillë: “Në 
ithtar i medhhebit shafiit i drejtohet 
myftiut të qytetit me fjalët në vijim: “Ndaje xhaminë 
midis nesh dhe hanefijve, ngaqë ata neve na 
konsiderojnë nga ehli dhimme”. Atëbotë diskutohej 
çështja nëse mashkulli hanefi mund të martohet me 
femër shafiite. Disa nga hancfijtë për shafiijtë dhe 
eshfarijtë që thoshin “Inshaall-llah jam besimtar”, 
pretendonin se besimi i tyre është i dyshimtë dhe, për 
pasojë, nuk lejohet martesa me ta, kurse ca të tjerë, 
duke i krahasuar me ehl-i dhimmen, pohonin se është 
e lejuar martesa me çupë nga ata”. 

Shembuj të këtillë mund të rastisim edhe në 
kohën aktuale. $a e rrezikshme, po aq e padobishme, 
është kur çështjen e ndarjes së mysli Së 
fraksione dhe grupe fetare e sqarojnë 
fraksioneve dhe grupeve të kohës aktuale. Është e 
vështirë që lidhur me këto fraksione dhe grupe të 
jepen gjykime të shëndosha e josubjektive. Sipas 
kësaj, veprimi më racional do të ishte që rreth të 
ave të mendohet dhe vlerësimet të bëhen mbi 
bazë të shembujve nga historia. Zgjidhja e problemit 
aktual bëhet më e lehtë pas hulumtimit të shembuj 
nga historia. Kjo do të thotë se formula është gjetur. 

Ah, sikur në botën islame në përgjithësi, dhe në 
Turqi në veçanti, të mos ekzistonin mosmarrëveshje 
dhe fraksione të këtilla e të mos kishim nevojë për të 


























2 Qytetarët jomuslimanë të shtetit 
PELMusni, LË. 13. 








UstRekreRA E mesohturt nse si 





përmendur shembuj nga historiat Sa mirë e sa bukur 
do të ishtet Krahas këtyre dëshirave, divergjencat janë 
prezente edhe sot, dhe do të ekzistojnë edhe në të 
ardhmen. Kjo është një gjë e pashmangshme. Një gjë 
të tillë e kërkojnë ligjet të cila i Madhërishmi ia ka 
caktuar jetës shoqërore. 

Kur kemi parasysh se divergjencat dhe mosmarrë- 
veshjet e së djeshmes nuk zhvillohen me ngritje ose 
rënie nivelesh, por duke marrë forma e pamje të ndry- 
shme, atëherë mund të themi se mënyra më e drejtë e 
veprimit është elaborimi i kësaj teme komplekse në të 
gjitha dimensionet e saj dhe konceptimi i çështjes sa 
më afër së vërtetës. Vetëm më pastaj mund të shtohen 
mundësitë që shoqëria islame ta ruajë unitetin, 
bashkimin dhe integritetin. Qëllimi ynë nuk është të 








të mëdhenjtë, por të tregojmë se mosmarrëveshjet janë 
një realitet natyror, të tregojmë se nuk ekziston asnjë 
periudhë ose kohë pa mosmarrëveshje. Ata që e dinë 
se divergjencat janë natyrore, madje 











zotërojnë potencial për të mbrojtur shoqërinë 
shfrytëzohen nga anët e 





nga shkatërrimi, po ata dinë 









çdokush dhe 
caktuar, Ata që temat që duhet të dihen vetëm nga 
dividi ivelit të caktuar i shtrojnë në mesin e masa- 
ve të gjera popullore, myslimanëve nuk u bëjnë mirë. 
Vetëm se mund të shkaktojnë shpifje dhe trazira, të 
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lave rëndë mund t'u dilet para, pra të tillët më së 
paku shkaktojnë turbullira dhe lëkundje. Në këtë pikë 
është tërhequr vërejtja qysh prej kohësh. Disa nga 
shembuj janë këta: 

Xhurejdi sekretet dhe hollësitë e shkencës së një- 
shmërisë ('ilmut-eohid) “i mbillte” te persona të caktu- 
ar, pas dyersh të mbyllura dhe frikësohej që si pasojë 
mos vinte deri te akuzimi i pasuesve 
njerëzit tjerë 

jëri prej gnostikëve islamë Çarifëve) shprehej si 
vijon: “Ne jemi një grup i tillë që leximin e veprave 
tona nga të tjerët e konsiderojmë haram (të ndaluar). 
Nuk është e qëlluar që dikush fjalën tonë t'ia përcjellë 
dikujt tjetër, pos atij që i beson asaj. Edhe ai që ia për- 
cjell fjalën tonë dikujt që s'i beson asaj, edhe ai që ajo i 
përcillet janë banorë të ferrit”. 

Ehlu'll-llahi ka ti e shpalos të 
fshehtën meriton të mbytet”. Një individ, që një 
fjalë ia përcjell një individi tjetër, të cilën ai nuk 
mund ta kuptojë ose e kupton në formë të gabuar, i 
përngjan atij që çon Mus'haf (Kur'an) në vendin e 
mosbesimtarëve (daru'-kufr. Nëse në atë vend 
Mus'hafi nënçmohet, përbuzet dhe nëpërkëmbet, 
pasojat dhe pë i bart ai që e ka dërguar 
librin në ato vise. Pikërisht për këtë arsye sheriati e 
ka ndaluar dërgimin e Mus'hafit në daru'l-kufr. 
njohuritë e tyre i fshehin 
prej jokompetentëve, për këtë arsye mendimet i 
shprehin me simbole, alegori ose shifra”. 






































“Koseyr 1 
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Drita e diellit, edhe pse për shumë qenie është e 
dobishme dhe e domosdoshme, për lakuriqin është 
dëmshme. Idetë të cilat për shumë njerëz zemër- 
ngushtë e shkurtpamës janë të dëmshme, për njerëz të 
tjerë mund të jenë të dobishme.” 

Gazaliu pasi sqaron se në filozofi ekzistojnë botë- 
kuptime të drejta dhe të dobishme, thotë se për t'u 
shfrytëzuar ato duhet zotëruar fuqia e ndarjes të së 
nga e shtrembëta, e së vërtetës nga e pavërteta. 
Ata që nuk e zotërojnë një potencial të këtillë, nuk du- 

8 dësaj sfere. Ai pohon: “Nga shit- 
blerja me dallaverexhiun dëm kanë vetëm injorantët, 
por jo dhe këmbyesi (sarrati), hyrja në det iu ndalohet 
vetëm atyre që nuk dinë not e jo edhe mjeshtërve të no- 
tit dhe të zhytjes. Fëmijëve iu ndalohet të prekin gjar- 
përinjtë, por për ata që dinë të dallojnë gjarpin helmues 
nga ai johelmues, si dhe ata që e dinë preventivën e 
dëmeve të tyre, një ndalesë e tillë nuk vlen”. 

Ismail Hakkë Bursevi mësonte Fususu'1ftikem-in 
nga mësuesi i njohur nga Edirncja, Osman Fazli. 
Por, gjatë kohës së leksioneve dyert mbylleshin dhe 
të huajt nuk lejoheshin të hynin brenda. Zatën, ai 
bër për “të huajt” është “si një helm vdel 
(sumnr-i katil). Të shpalosësh sekretet e at 
ata që nuk kanë nxënë nga njohuria hyjnore (ei-ya'- 
rifetu H-ilahijje), është njësoj sikur derrave t'u va- 
rrësh në qafë gjerdanë prej xhevahiri (ta liku'i-xheva- 
hir “ala a'nakit-hanazir)”.' 





























n' Shih Sharrami, Jet, 4.21, 23 
të Mehmet Ali Ayni, Turk iziziri, Stamboll 1943, 21. 
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Hafidh Shirazi thotë: 
Kijamet'i durr-i giranmaje xhi daned evem 

Hafidha, gevher-i jekdane medi xhuz be-havest 

(Prej nga ta dijë hallku vlerën e lartë të perlës, 

O Hafidh, për xhevahirët me vlerë t'rëndë e t'lartë 
moosi fol kujt pos elitëst) 





Kafshët nuk e dinë dallimin midis lules dhe barit. 
Gjatë tërë historisë janë zhvilluar luftëra si fushën 
politike, ashtu edhe në atë ideore dhe është vepruar 
sipas asaj që kanë diktuar rrethanat. Në kohën e saha- 
bëve janë zhvilluar Lufta e Deves dhe e Siffinit. Studi- 
shkaqeve, i pamjes dhe rezultateve të këtyre luf- 
tërave është një domosdoshmëri si për historianët, 
ashtu dhe për shërbyesit e fesë. Fort mirë dihet se rrë- 
njët e mosmarrëveshjeve sunnito-shiite, që kohë pas 
kohe i ha edhe në ditët tona shkojnë deri te luftë- 
rat e zëna në gojë. Por, thellimi i masës së gjerë popu- 
Nlore ('oan) në anatominë e tyre kryesisht sjell dëm e 
arsye shtresat shoqërore jashtë elitës 
janë ndaluar të lodhin kokën me subjekte të këtilla, E 
është gjendja edhe në sferën e luftërave ideore, 
Njohja dhe hulumtimi i tyre jë gjë pragmatike 
dhe e domosdoshme. Por, përcjellja e tyre te populli 
është gjë e rrezikshme. Ata që nuk dinë ç'ka ndodhur 
dje në lëmin e mendimit dhe besimit nuk mund të 
dinë se ç'ndodh sot e Çmund të ndodhë nesër. Naivi- 
teti deri në shkallë sa përvoja e gjerë dhe e begatshme 
historike të konsiderohet si ë e panevojshme, 
lind vetëm rreziqe. 
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Sikur që cek edhe Ibën Halduni, e kaluara është 
dëshmitari dhe argumenti aktual dhe e kundërta. S'ka 
gjë më normale dhe më rentabël sesa gjykimi kon- 
form shprehjeve të dëshmitarit. Ja, ky, pra, është qëlli- 
mi i kësaj vepre. Për ta marrë vesh aktivitetin t'i çosh 
të flasin argumentet dhe dëshmitarët nga historia. 

Më në fund le të shprehim edhe atë se i Dërguari i 
Zotit disa sekrete të veçanta ua ka shpalosur Hz. Hu- 
dhejfes”, Hz. Enesit”, Hz. Ebu Hurejres”, dhe Hz. Ab- 
dulla b. Xhal ndërkaq këto njohuri dhe sekrete 
nuk ia pati shprehur çdo kujt. Popullit i duhet folur 
sipas aftësisë së tij intelektuale. 

Vetëm Allahu (xh.sh.) ësi 
vërteta. 











që shpie deri tek e 





PaShih Baari, Feat sahat, kap. 20, Muslim, Fiton, 6 





”'Shih Buhari, Fedaihu -sahabe, 1 
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Selefizmi 


“Ato gjëra që nuk kanë qenë prej fesë në kohën kur 
ka zbritur ajeti “Sot e përsosa fenë tuaj”, nuk janë prej 
fesë as sot.” 

Imam Maliku 


Fjala selefijje (selefizëm) ka kuptimin e drejtimit 
(medhhebit) ose rrugës së ndjekur nga dijetarët e vje- 
tër, të mëdhenjtë e parë myslimanë dhe individët feta- 
rë të së kaluarës. 

Selefizmi ka pasur edhe enva të tjerë: 

a) Etherijje, chl-i ether (gjurmëtarët: Ata që gjatë 
kuptimit të islamit ndjekin rrugën e sahabëve, tabiti- 
nëve dhe tebe-i tabi'inëve, ata që pëllëmbë pas pë- 
llëmbe ndjekin vizionin e tyre në fe dhe mendim dhe 
që në asnjë subjekt nuk u dalin para atyre. 

b) Ehl-i hadith, as'hab-i haditi: Ata që pa pluse dhe 
minuse e parapëlqejnë botëkuptimin islam të për- 
shkruar në hadithe, ata që duke u bazuar në mendi- 
met dhe pikëpamjet e veta shkencore këtij lloji të isla- 
mit nuk i shtojnë asj këtë rast fjala hadith për- 
doret në kuptimin e gjel j, kështu që ngërthen në 
vete fjalët drimet dhe sjelljet e pasues- 
ve pejgamberikë (sahabëve) dhe tabi'unëve (hadithet 
mevkuf dhe maktu') 

9 Sifatijje (atributistët): Ata, si Maturidiu dhe 
Eshariu që atributet e Zotit nuk i kufizojnë në një 
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mër të caktuar, respektivisht ata që pranojnë shumë 
atribute hyjnore. 

4) Iihbatijje: Ata që kur flasin në lidhje me subjektet 
rreth Allahut (xh.sh.) më tepër e përdorin fjalën “ekzis- 
ton, ka”, e më pak atë “s'ekziston, s'ka”, Ata që të Ma- 
dhin Zot më tepër e njohin me atributet pozitive sesa 
me ato negative. Ata që të Madhërishmin më tepër e 
njohin në trajtën “Zoti është i dijshëm, i butë, durimtar, 
hidhërohet, përdëllimtar...” sesa në trajtën “Zoti nuk 
është aksidencë (ara) e as substancë (xheuher).. 

Kundërshtarët, medhhebin selefist e kanë quajtur 
edhe hashevijje, muxhessime dhe mushebbihe. Por, 
seleijtë këta emra i kanë llogaritur akuza të pavendta 
dhe të njëjtat i kanë refuzuar. 








Etapat kryesore të zhvillimit të selefizmit 


Lëvizja e selefizmit që nga zanafilla e saje deri në 
kohën tonë ka kaluar në disa faza: 

Etapa e parë: Etapa e globalizi 
mit, selefizmi pararendës, selei 
të myslimanëve që nuk janë prej xhehmitëve, murtezi- 
litëve, murxhitëve, shi'itëve dhe havarixi 
kanë parapëlqyer pikëpamjen islame të sqaruar nga 
sahabët, tabi'unët dhe tebe-i tabi'unët, medhhebit të 
atyre që pa hyrë në detajizime dhe hollësi tërësisht i re- 
fuzojnë bid'atet dhe komentet e reja të kaderitëve, xhe- 
hmitëve dhe murtezilitëve, i themi medhhebi i selefit. 
Selefijtë e kësaj periudhe mund t'i ndajmë në dy grupe: 
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a) Selefijtë e periudhës para fillimit të shekullit 
IVIX, kur u themeluan dy medhhebet e rëndësishme 
kelamiste - esharizmi dhe maturidizmi. 

b) Me themelimin e esh'arizmit dhe maturidizmit, 
shumë nga sunnitët e përqafuan konceptin besimor të 
këtyre medhhebeve. Por, s'duhet harruar se ishte 
numri i madh edhe i atyre që nuk iu lidhën sistemit 
besimor të këtyre dy medhhebeve. Në kuptimin e 
jerë të fjalës - rrugës së ndjekur nga sunnitët, kurse 
në kuptimin specifik të fjalës-rrugës së ndjekur nga 
sunnitët jomaturiditë dhe joeshvaritë, i themi medhhe- 
bi i selefit. Në kuptimin e parë, të gjithë sunnitët qu- 
hen eht-i sunneti 'amme (eh-i sunneti i përgjithshëm), 
kurse sunnitët në kuptimin e dytë të fjalës, përkatë- 
sisht sumnitët jashtë esh'arizmit dhe maturidizmit, 
juhen eithi suneti kasa (ehli sunneti i veçantë). Në 
kuptimin e dytë, në vend të shprehjes medhhebi 
solefist përdoret edhe shprehja medhhebi hanbelit. 
Hanbelizmi sa është një medhheb vepror, po aq është 
edhe një medhheb besimor. 

Etapa c dytë: Etapa e detajit: 
jetu” muteakhire): Kjo 1 
Ibën Tejmijje (v. 72871328) dhe nxënësi i tij Ibën Kajjim 
el-Xhevzijje (v. 75141350), në masë të madhe i ndjek 
selefijtë e vjetër. Vetëm se, atë që selefijtë e vjetër e 
kanë përmendur të përgjithësuar, këta e detajizojnë. 
Selefijtë e vonshëm kanë qenë të detyruar t'u hyjnë te- 
mave të cilat selefijtë e vjetër nuk i kanë trajtuar ose 
nuk e kanë parë të udhës të merren me to. Duke u 
thelluar në këto tema, kanë bërë sqarime të hollësish- 

ëjnë sistematizimin e se- 
























selefijja e vonshme 
e filluar nga 
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lefizmit. Ndërkohë, ata kanë dhënë sqarime të gjera 
edhe lidhur me bindjet dhe mendimet antiselefiste. 
Por, selefizmi i mëvonshëm nuk arriti të zhvillohej 
karshi lëvizjes  kelamiste sunnite dhe tasavvufit të 
përforcuar, nuk arriti ta ngrinte zërin dhe shumë pak 
ka ndikuar në shoqëri. 

Etapa e tretë: Lëvizja e selefizmit të ri. Një pjesë e 
myslimanëve, të zgjuar nën ndikimin e Perëndimit, 
linjë kjo ku rol të veçantë luajtën, në Egjipt, Mehmet 
Ali Pasha dhe, në Stamboll, Fermani i Tanzimatit, 
arritën në bindjen se me anë të mendimit tradicional 
kelamist dhe tasavvufian nuk mund t'i gjendej ilaçi 
sëmundjes së shoqërisë islame dhe mbrojtën idenë e 
një lëvizjeje të re dhe bashkëkohore selefiste. Në këtë 
kontekst, Xhemaluddin el-Afgani, Muhammed 'Ab- 
duhu, Muhammed Ikbali dhe Mehmed Akifi kanë 























rëndësishëm zë rëndësia që i jepet mendjes, shkencës 
dhe teknikës. Vende-vende bëjnë interpretime, me të 
cilat i kapërcejnë selefijtë klasikë dhe ata të mëvon- 
shëm. Tefsiret dhe veprat tjera të ekzegjetëve, si Re- 
shid Rida, Kasimi dhe Alusi, përmbajnë materiale të 
çmuara lidhur me ki selefizmi 
'zja, e filluar nga themeluesi i vehhabizmit, 
Ibën “Abdulvehhabi (1703-1791), e lindur në përputh- 
je me kushtet e shkretëtirës — paraqet një rrymë të 












” rEdikti i Reformave, akt juridiko politik me të cilin në Shtetin Osman, në 





të madh, (përkthyesi) 
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thjeshtë dhe parake të selefizmit. Duke filluar me se- 
nusizmin, vehabizmi ka ndikuar mbi shumë lëvizje, 
ndërsa me kalimin e kohës është zbutur në një masë, 
kështu që pikëpamjen e vet plastike pjesërisht e ka 
bërë elastike, por, ama, akoma nuk është ngritur në 
nivelin e një lëvizjeje bashkëkohore islame. 

Ekzistojnë anë dhe aspekte të ndryshme të lëviz- 
jes selefiste, të cilën u munduam ta sqarojmë në pika 
kryesore. Por, të shumta janë edhe specifikat dhe pi. 
kat identike dhe të përbashkëta. Mendimet dhe idetë 
parësore të selefizmit janë: trajtimi i islamit në pastër- 
tinë dhe rëndomësinë e tij, lufta kundër mendimeve 
joislame të depërtuara në islam dhe të quajtura besi- 
me të kota dhe besëtytni, transferimi i shoqërisë isla- 
me në sferën e teknikës dhe shkencës pozitive, para 
shekullit. Ata kanë qenë të bindur se për realizimin e 
ideve të numëruara duhen bërë disa ndryshime të 
rëndësishme dhe theks të veçantë kanë vënë mbi 
mbrojtjen e unitetit islam në korniza botërore. 

Sikurse që ka sel të të afërt vetëm me ta- 
savvufin ose vetëm me kelamin, po ashtu ka edhe se- 
lefitë që janë të afërt me të dyja rrymat. 

Qëndrimet e tërë chl-i sunnetit para themelimit të 
eshrarizmit dhe maturidizmit dhe të një numri të kon- 
siderueshëm myslimanësh që pas themelimit të këty- 
re sistemeve, i kanë qëndruar besnikë këtij medhhebi, 
në Fus corisë së dijes dhe karshi kelamit dhe ta- 
savvufit mund t'i rezymojmë kështu: 
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1. Shenjtërimi i përcjelljesitraditës 
dhe i tekstit të shenjtë 





Selefizmi, bashkë me Kur'anin dhe hadhithin, 
edhe fjalët edhe praxisin e tre brezave të parë mysli- 
manë (rixhalu kurun-i thelathe) - ku bëjnë pjesë saha- 
bët, tabi'unët dhe tebe-i tabi'unët - i ngrenë në pozi- 
cionin e shenjtërisë. Të gjithë atyre u kanë dhënë em- 
rat, “menkulat” dhe “mervijjat” (nakl, nass, ether, ha- 
ber dhe hadith). Te selefijje tradita dhe teksti i shenj 
gëzojnë privilegjin e imunitetit. Përcjellja (naki), si një 
burim sublim më i bekuar i diturisë, është absolu- 
tisht dominante. Në fronin e sulltanatit (pushtetit) 
qëndron vetëm ajo, vetëm asaj i duhet nënshtruar. 
Në asnjë mënyrë nuk është e lejuar që përcjellja të 
bëhet objekt kundërshtimi, oponence, kritike dhe in- 
terpretimi. 

Thuhet se Ibën Mesudi, Hudhejfe dhe Hasan Bas- 
riu (r.a) kanë 

“Nëse doni që të merrni si shembull në çështjet 
fetare, merrini sahabët e Pejgamberit (a.s. sepse në 
kuadër të këtij ummeti ata janë individët që kanë ze- 
mër më të pastër, që janë më të thellë shkencërisht 
dhe më të mirë moralisht. Ata janë më të udhëzuarit, 
njerëz që s'dinë t'i ekspozojnë sjelljet e tyre dhe të 
shtiren. Këta janë personat që i Madhi Zot i zgjodhi 
për të biseduar me të Dërguarin dhe për t'i vënë the- 
melet e fesë së Tij. Pranoni epërsinë e tyre dhe ndiqini 
ata hap pas hapi. Përpiquni t'u përngjani atyre, nga 
që ata janë në rrugën e drejtë. Nëse një çikë i largohe- 
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ni kësaj rruge në të djathtë ose në të majtë, e gjeni ve- 
ten në devijim të madh”, 

Selefizmi mendim të njëjtë ka edhe në lidhje me 
tabi'unët dhe etba'ut-tabi'unët. Domethënë, sipas tyre 
janë tre brezat e parë të besimtarëve ata që më së miri, 
më drejtë e kanë kuptuar dhe aplikuar islamin. Pas 
tyre askush nuk mund ta jetojë islamin në mënyrë të 
përsosur si ata. Për këtë arsye, kjo 











pra, pikëpamjet dhe veprat e tre brezave të 
çështjen e të kuptuarit të fesë duhen ruajtur në origji- 
nalitet, duhet ikur me kujdes të veçantë nga deklara- 
tat dhe veprimet me të cilat ato tejkalohen. As mendja 
e as inspirimi nuk mund të kenë legalitet para ajetit, 
hadidhit dhe shprehjeve të tre brezave të parë. Roli i 









, selefizmi nuk ka shkuar kah ajo që 
duke u mbështetur në mendjen dhe argumentimin, 
zbulimin dhe inspirimin ta interpretojë, ta komentojë 
ose vlerësojë. Përkundrazi, ashpër i ka kritikuar ata që 
, Sipas tyre, është e ndaluar që 
he të kërkojë fushë aplikimi mbi 
epet përparësi inspirimit para 










Selefizmi, duke u mbështetur në ajetin 3 të sures 
el-Maide, pohon: “Feja islame është plotësuar dhe 
është përsosur një kohë të shkurtër para vdekjes së 
Pejgamberit (a.s.). Për pasojë, kësaj feje të plotësuar 


1 Shatibi, sa, Egjipt LASZUAONA, I. 398, 
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dhe të përsosur është e pamundur t'i shtohet ndonjë 
formë e rë mendimi, komentimi, sqarimi dhe vlerësi- 
Mendimet dhe qëndrimet e reja bien në kundër- 
shtim me bindjen për të qenë në shkallën e plotënisë 
dhe të përsosmërisë, T'i shtosh diçka të re fesë së për- 
sosur paraqet një mungesë të saj. Po ashtu, edhe po të 
heqësh diçka prej saj paraqet një të metë. Si rezultat i 
kësaj, selefizmi ka mbetur i huaj për idetë, zbulimin 
dhe shpikjen e gjërave të reja, gjithmonë ka reaguar 














kundër lëvizjeve të ripërtëritjes dhe përparimi 
Në këtë aspekt, dalin në shesh dy karakteristika 
të selefijjes: 





a) Mospranimi i interpretimit (te'oil) dhe llogaritja 
e tij për tjetërsim (tagjjir) dhe shkatërrim (tari) të 
fesë. Selefizmi, në këtë drejtim, mbron këtë opinion: 
Në Kur'an ekzistojnë disa ajete të quajtura nrteshobit, 
për natyrën dhe esencën e të cilave nuk kemi njohuri. 
Interpretimin e tyre e di vetëm Allahu (xh.sh). Ata që 
zotërojnë dituri të thella në subjektet fetare, thonë: 
“Ne i besuam asaj, e gjithë është nga Zoti” dhe nuk 
bëjnë interpretimin e këti lloji të ajeteve. “Vetëm ata 
që në zemrat e tyre bartin prirje tit i 
interpretojnë tekstet muteshabih”.” Kështu selefijje e 
ka kuptuar ajetin 7 të sures Alu “Imran. Kelamistët 
dhe mutasavvifët, duke u mbështetur në këtë ajet, e 
kanë parë të lejueshme dhe të domosdoshme inter- 
pretimin nga ana e dijetarëve fetarë të nivelit të lartë, 
të quajtur “rasihun”. 

















Kur'ani, Ala “nanë 7. 
PD Poaty. 
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Në fakt, selefizmi komentin dhe sqarimin teksteve 
nuk € ka refuzuar rrënjësisht, por ka pranuar një formë 
të tyre. Bëhet fjalë për komentimin egzoterist dhe litera- 
list, i cili është identitet i shpjegimit të një përdellje me 
një tjetër përcjellje. Ky lloj komentimi kategorikisht nuk 
është trajtë tefsiri që bazohet në mendje dhe shkencë ose 
në zbulim dhe inspirim apo që shfaq pikëpamje të reja. 

“Alijju'i-Kari, në çështjen e te vilit, duke i shpjeguar 
fjalët e Imam A'dhamit “Zoti ka dorë, por nuk mund të 
thuhet se dora e Tij është fuqia ose dhuntia (nimeti) e 
Tij”, thotë se “në çështjen e te'vilit disa individë nga 
halefi (pasardhësit) e kanë kundërshtuar selefin (para- 
rendësit)”. Alijurl-Kari, i cili vetë nuk e vështron me sy 
pozitiv interpretimin, me këto fjalë potencon se disa 
nga sunnitët e mëvonshëm, duke e ndjekur Imam-i 
A'dhamin, nuk i kanë interpretuar versetet e këtij lloj, 
kurse disa të tjerë i kanë interpretuar dhe me këtë e 
kanë kundërshtuar selefin. 

Fjalia “Dora është cilësi e Zotit pa kualifikime (pa 
si2)”, do të thotë se nuk zotërojmë kurrfarë njohurish 
lidhur me cilësinë e dorës së Tij. Sikurse që jemi të pa- 
fuqishëm në drejtim të njohj ë cilësive të 
tjera, ashtu jemi të pafuqishëm edhe në njohjen e 
esencës, natyrës dhe realitetit të dor  Bila kejf 
(pa si”), do të thotë “pa hyrë në hollësira dhe detaj 

Muteshabih do të thotë: tekste të shenjta, thelbi i 
të cilave është një e panjohur.” 

“Alijjur1-Kari thotë: “Shumica e selefit dhe një nu- 
mër i caktuar i dijetarëve të halefit shprehjen “hidhëri- 



































Alinë Kari, Sherh Fibi LEKher, Fit 1329908, E. 33. 
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mi (gadab) dhe kënaqësia (rida”) e Allahut” nuk e kanë 
interpretuar, nuk e kanë interpretuar në trajtën - fjala 
hidhërimi i Tij do të thotë hakmarrje, kurse me fjalën 
kënaqësi, dhënia e mirësive”. 

Fahru'l-islami thotë: “Sipas nesh, është e vërtetë 
që Zoti të ketë dorë dhe fytyrë. Në esencë, është e 
njohur (ma'tur), kurse në aspekt të cilësisë, është 
muteshabih. Nuk është e lejuar që duke u nisur nga 
parimi “thelbi i cilësisë (o15P nuk ka mundësi të 
het”, të refuzohet interpretimi i thelbit. Mu'tezileja 
ka devijuar për këtë shkak. Ata si pasojë e injoran- 
cës së tyre në subjektin e atributeve e kanë interpre- 
tuar, sipas mendjes, bazoren dhe themcloren (teks- 
tin e shenjtë).” Ky është edhe mendimi i Serahsit 

Disa nga halefi i kanë interpretuar tekstet e për- 
mendura. Bile, ka patur edhe të tillë që kanë thënë: 
“kjo është rruga më e shëndoshë dhe më e drejtë”. 
Por, disa nga shafiijtë kanë pretenduar se Xhuvejni, 
cili i pari e ka importuar në sunnizëm te 'vilin, në fund 
të jetës së vet e ka braktisur këtë qëndrim dhe te 'vilin 
e ka konsideruar të ndaluar (haram). Sikur që shpre- 
het në er-Risaletu”n-nidhami lidhje me ndalimin e 
te'vilit, ekziston konsensusi (ixhma) i selefit 

Xhuvejni pohon se “selefi me kujdes të veçantë 
është ruajtur nga te'vili dhe të njëjtin e ka ndaluar. 
Tekstet e shenjta i kanë kuptuar sipas kuptimeve të 
tyre të jashtme, Kuptimi etë ia kanë atribuuar 
Allahut (xhsh). Kjo është pikëpamja jonë, që e kemi 
pëlqyer dhe pranuar si doktrinë fetare”.” 


























2 Xhurvejni, “Akide iii, 19, 
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Qartë shihet që personi i cili te vilin e kishte fu- 
tur në sunnizëm, në veprën që shkroi në fund të jetës 
e braktisi atë qëndrim. Ky qëndrim përputhet me sis- 
temin e maturiditëve. Ibën Dakikil-id dhe Ibën 
Hummami, duke ndjekur një rrugë të mesme, kanë 
pohuar se disa tekste të shenjta, që janë të përshtat- 
shme për t'u interpretuar, mund të interpretohen 
shkurtimisht. 


Komentin (sherh) që “Alijjur1-Kari ia ka bërë ei- 
Fikhu't-ekber-it është me një thelb selefist. Kur kemi 
parasysh se komentuesi i veprës el-Hikmetu 'n-nebevijje 
thotë: “ei-Fiklur-ekber-in e kam komentuar jo sipas 
mendjes dhe vëzhgimit (sipas normave të kelamit), 
por duke i qëndruar besnik deri në përpikëri sheria- 
tit”, vijmë në përfundim se ky sherh duhet të jetë 
shkruar nga një këndvështrim selefist. 

Sherhi i titulluar Isharatut-merant, autor i të cilit 
është Bejadi, ka një identitet prej vepre të kelamit. Be- 
jadi Imami A'dhamin e afron shumë afër te'vilit. 
Kohë pas kohe e sulmon selefijjen, duke e quajtur atë 
hashevijje dhe muxhessime. Me fjalët e thëna kundër 
kelamit, duke i shpjeguar me metodat e kelamit 
muttezilit, na del para me një performancë dhe stil të 
Fahruddin Raziu 











së Aliji .Kar, po au, 23. Është një pikë oja interesonte së veli € 
tohen € regjur Ibën Kushdin, vetëm pse nuk e ka 
“Shih Kati Çelebi, Koshi ëdhuruo, 12471. 


Shih Bejadi, faaretu vera, Kajro 1949, .A7, 186, Edhe Maturidiu dhe 
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Sipas esh'arizmit dhe maturidizmit, kelenr-i lafdhi 
është i krijuar Oahluk), kurse kelem-i nefsi nuk është i 
krijuar (gajr-i mahtuk). Domethënë, shkronjat dhe 
lët e Kur'anit janë të krijuara, por kuptimi i tij ë 
përhershëm, pa fillim (kadim). Dijetarë të mëdhenj të 
hadithit dhe selefistë, si Imam Ahmed b. Is'hak b. Ra- 
hevejh, nuk e shihnin të lejuar të thuhet: “Fjalët e 
Kur'anit janë të krijuara”. Madje, disa hanbelij këto 
fjalë i quanin blasfemi (kufr). 
Hancfijtë ranë në konflikt me hanbelijtë për arsye 
të fjalëve të Imam-i A'dhamit “Lafdhuna bil-Kur'an 
mahlukun” (Fjalët që i shprehim kur këndojmë 
Kur'an janë 
Abdulkadir Gejlani, themeluesi i tarikatit kadirit, 
thotë: “Men kale lafdhi bil-Kur'ani fehuve kafirun 
bil-lah” (Kush thotë “fjala e Kuranit është e krijuar”, ai 
€ ka mohuar Allahun). Me të nuk bisedohet, nuk ha- 
het bukë, nuk duhet martuar, as që bëhet komshillëk. 
Përkundrazi, individët e tillë braktisen, nënçmohen 
dhe pas tyre nuk bën të falet namaz. Nuk pranohet 
ëshmimi i tyre. Nuk pranohet që ata të 
rfaqësues të dikujt me rastet e 
të kurorës, e as që u falet xhenazja, Per- 
so nëse kapet, sikur te rasti i renegatit (mur- 
ted), tri herë thirret në pendim. Nëse nuk pendohet, 
ekzekutohet. Imam Ahmedit i është parashtruar pyet- 
ja: “Ç'pozitë ka ndokush që thotë se “Fjala e Kur'anit 































anë realizuar një loj interpretimi të kelamit të Fu Hanifes. 
Hsemall Hakkt, Veni let Kleo, IL £. 117 
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është e krijuar”” Përgjigjja e të famshmit imam ishte: 
“Është kafir (mosbesimtar).” Po ashtu ai është autor 
edhe i këtyre fjalëve: “Ai që thotë së “Kur'ani nuk 
është i krijuar, por këndimi (leximi) i tij është i kriju- 
ar', është kafir.“ 

Ky është vendimi i sufiut më të madh, Gavsul- 
A'dhamit, lidhur me juristin më të madh racionalist, 
Ebu Hanifen. 

Qartë shihet se simpatizuesit e ashj 
të selefijjes kanë dhënë deklarata, në të cilat kola- 
sunnitë, madje edhe selcfijtë e parë - që janë të 
matur - i llogarisin mosbesimtarë. Përballë këtyre pre- 
tendimeve, nuk është rëndë të konstatohet dhe të për- 











ër dhe rigoro- 














caktohet pozicioni i Imam-i A'dhamit, Esh'ariut, Ma- 
turidiut dhe ndjekësit të tyre Abdulkadir Gcjlanit në 





tillë jotolerantë dhe zemërngushtë i quajnë hashevitë, 
muxhessimitë dhe mushebbihitë. Kjo është një çështje 
e veprimit dhe kundërveprimit. 


Kur kemi parasysh fjalët e Abdulkadir Gejla- 
nit, të shprehura në mënyrë indirekte për Ebu Ha- 
nifenë lidhur me dijetarin e hadithit, Buhari, i cili 
ka thënë se “Kur'ani krijuar”, vijmë te pi 
fundimi se tarikatxhinjtë, të hancfizmit, e 
kanë sufizuar Ebu Hanifenë. Muhjiddin b. Bahaud- 
din në një anëshënim që e shkroi, në el-Fiklu1-Ek- 

















2 Abdulkadir Gejlani, .Ganj, Bert, pa datë. F. 52. 
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ber e ka përmbledhur kelamin dhe tasavvufin dhe 
ka bërë pajtimin e tyre. 

Bile, sipas disa hanefitëve, anëtarë të disa tarika- 
teve, Ebu Hanife, i cili pas braktisjes së kelamit kaloi 
në fikh dhe pas fikhut, dy vitet e fundit i kaloi në bës- 
nikëri të Xha'fer es-Sadikut dhe jetoi një jetë sufiste, 
paska thënë: “Leu la senetan leheleke'n-Nu'mën” (Si- 
kur të mos ishin dy vitet e fundit të jetës, Nu'mani do 
të shkatërrohej). Transmetime të këtilla të pabaza 
kanë lindur nga përpjekjet e anëtarëve të mëvonshë 
injorantë dhe fanatikë të medhhebeve dhe tarikateve 
për të treguar imamët e medhhebeve si ndjekës të rru- 
gës të me atë të tyren. Një gjë të tillë ata e bënin 
me qëllim që t'u japin moral ithtarëve-simpatizuesve 
të tyre. Shumica e dijetarëve të mëdhenj nuk janë ash- 
tu siç i imagjinojnë fanatikët dhe ekstremistët e frak- 
sioneve të ndryshme. Personalitete si Hz. Aliu, 
Xha'fer es-Sadiku, Haxhi Bektashi... nuk janë të atillë, 
siç i paraqesin simpatizuesit fanatikë dhe symbyllur. 
Është e domosdoshme që kjo pil kihet parasysh 
në hulumtimet e sferës së historisë së mendimit. 

b) Armiqësia ndaj bid'atit. Pasi çdo gjë është 
thënë dhe aplikuar në formën më të drejtë dhe më të 
bukur, çdo ide dhe formë e re veprimi bart vulën e sa- 
jimit (bidat) në fe. Çdo sajim është devijim (dalalet), e 
çdo devijim shpie në ferr. Selefije e refuzon ndarjen e 
bidatit në bid'ati sejjie (bid'at i keq, i shëmtuar) dhe 
bidrat-i hasene (bid'at i mirë) dhe të njëjtën e konside- 
ron absurd. Tek selefijtë, fjalia “ndjekja e rrugës së 























Çelebi, po aty, IL. 1287. 





USTROKTERA E MENDIMIT veta n)53 


trasuar (ittiba”) është më e mirë se sajimi (ibrida”)” ka 
marrë trajtën e një slogani fetar. 

Sipas selefistëve, domethëniet e ajeteve dhe hadi- 
theve janë të nivelit të kuptimit të tyre nga ana e saha- 
bëve. Islami është ajo që sahabët kanë kuptuar nga 
tekstet e shenjta. Jashtë kësaj, opinioni (re), analogjia 
(kijas), interpretimi (te'oil), ekzegjeza (tefsir), konsen- 
susi (ixhma”) dhe inspirimi Gilham) nuk janë prej fesë. 
Selefizmi mendimet e veta nga sfera e këtij subjekti i 
ka shprehur me një stil 
vend kurrfarë dyshimi e as lëkundje. 

Said b. Xhubejr (v. 981714) ka thënë: “Ajo të cilën 
nuk e kanë ditur sahabët e Pejgamberit (a.s), pjesë- 
marrës në luftën e Bedrit, nuk ka të bëjë me fenë”.” 

Fjala vijuese e Imam Malikut me një clokuencë 
të madhe shpalos qartë pikëpamjen e selefizmit në 
këtë subjekt: “Ai që shpik një bid'at dhe që pastaj 
thotë se ky është i bukur, ka pretenduar se Muham- 
medi (a.s.) ka bërë tradhti në pejgamberi dhe komu- 
nikimin e mesazhit islam. Kurse i Madhërishmi 
thotë: “Sot e plotësova-përsosa fenë tuajt.” Ajo që 
atë ditë, kur është shpallur ky ajet, nuk ka qenë e li- 
dhur me fenë, edhe sot nuk është pjesë e saj. Imam 
Evza'i, duke i mbështetur fjalët e Dhuhriut (v. 
1241742) dhe Mekhulit, transmeton: “Pranoni teks- 
tet e shenjta, ashtu siç kanë ardhur ato te ju.” Pra, 
ruajuni nga interpretimi dhe komentimi i nasseve, 
mos u shtoni atyre diçka të re. 
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Evza'iu shkencën e përkufizon kështu: “Shkencë 
është ajo që vjen nga sahabët e Muhammedit (as). 
Domethënë, gjërat që nuk vijnë që andej nuk kanë 
kurrfarë vlere shkencore. 

Imam Ahmedi thotë se “shkenca është diçka që 
vjen nga lart””, dhe me këto ai do të thotë se “shkenca 
paraqet transmetimet (rioajet) dhe përcjelljet (nak) që 
vijnë nga sahabët e Pejgamberit (as), të cilat në as- 
pektin kohor janë lart.” 

Abdullah b. Mubareku fenë e ka parë si identitet 

të zinxhirit të transmetuesve (sened, isnad) dhe ka 
inxhiri i transmetuesve është fe”. 
'Shumica e selefit, një grup nga 
halefi, nuk kanë mbetur të kënaqur nga kelami, për 
këtë arsye e kanë të ndaluar të merren me këtë dituri 
ose me logjikën që është e lidhur me të.” 

Imam Ebu Jusufi i pati thënë nxënësit të vet, Bishr 
Merisiut, se “njohja e kelamit është injorancë (xheha- 
let) dhe mosnjohja e tij është shkencë.“ 

ë një rast tjetër pati thënë se “ai që synon të 
nxëjë dituri në fushë të kelamit bëhet i dalë feje” (men 
tekel-leme tezendeka). 

Imam Shafi'iu thotë: “Vendimi im në lidhje me 
kelamistin është ky: Pasi të rrihet me shkop, do të ecet 
nëpër fise dhe fratri, që të njëjtëve t'u shërbejë si më- 
sim. Do të thuhet: “Ky, pra është dë tyre që e 
lënë mënjanë Kur'anin dhe hadithin dhe ua vënë ve- 
shin fjalëve të bidatistëve.' 













































P'Ibën Abdulberr, Xani beje tëm, Mekke, pa dat 
2 Ebu Talib Mekke, Kot kod, Fit, 1901, 1.291. 
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Sipas Imam Shafi'iut, “shkencë janë fjalët që filloje 
në me “kale” (ka thënë), “haddethena' (na ka rrëfyer fi- 
lani, na ka transmetuar se... Ajo që mbetet mbrapa 
(domethënë kelami dhe shkencat tjera racionale), 
është vesvese e shejtanit. 

Imam Shafi'iu thotë: “Në librat e kelamit kam ha- 
sur në gjëra për të cilat mendoj se një mysliman nuk 
mund t'i bëj 

Gjatë historisë islame janë bërë përpjekje për për- 
caktimin e pozicionit në fe të kelamistëve nga prizma 
e të drejtës dhe fikhut: 

Juristët hanefij kanë dhënë fetva (decizione) të kë- 
saj natyre: “Nëse një njeri lë testament: Pas vdekjes 
ime librat e mi le t'u ndahen dijetarëve të vendit 
tonë”, nga librat që do të ndahen, kelamistëve nuk u 
jepet ndonjë pjesë, sepse ata nuk hyjnë në përmbajtjen 
e fjalës dijetar.” 

Edhe selefi ka dhënë decizion në këtë drejtim: 
“Nëse dikush lë testament të trajtës “Veprat e mia 
shkencore do të bëhen vakëf (ose do t'u dhurohen 
fondacioneve), librat e kelamit, pasi që nuk llogariten 
për vepra shkencore, nuk bëhen vakëf, por shiten. 
“Këto fjalë që i hasim në veprën cl-Fetava edh-dhahiri 
jje, janë fjalë që çdo njeri me mend në kokë i sheh si të 
bukura”. “ 

Duhet patur parasysh se këto fetva janë transme- 
tuar në veprën e Dhahiruddin Muhammed b. Ahme- 
dit (v. 61371216). Edhe pse atëbotë kelami esh'arit dhe 




















2 “Alijit Kari, po aty, . 2. 3 Lidhur me pikëparnjet dhe komentimet anti 
kelamiste të katër imarmëve të madhhebove shih Taskëprillëzade, 
duat tane, 1.597. 
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maturidit ka pasur formën e vet, prapëseprapë nuk 
është vënë ndonjë shënim për përfillje ose kujdes në 
këtë drejtim. 

Mulla Husrevi (v. 88571480), duke ndjekur rrugën 
€ Imam-i A'dhamit, i cili pati thënë “Zoti e mallkoftë 
“Amr b. 'Ubejdin, popullit ia hapi derën e shkencës së 
kelamit” dhe e pati ndaluar djalin e vet nga nxënia e 
kelamit, thotë se me qëllim të mësimit të diturive feta- 
re, përjashtuar këtu shkencën e kelamit, çdokush 
mund të largohet nga vendi i vet, bile dhe pa lejen e 
ës dhe të jatit. Ndërkaq Imam Shafi'iu ka thënë se 
tëkati më i madh, përjashto shirkun (t'i përshkruhet 
shok Zotit), është nxënia e kelamit. Kur kemi para- 
sysh këtë qëndrim të marrë karshi kelamit të mësuar 
në atë kohë, shumë lehtë mund të vijmë se çështë 
përfundimi lidhur me shkencën e kelamit, të përzier 
me dokrrat e nonsenset e filozofëve, të mbushur me 
fjalë besëtyte e të lustruara.”' 

Shihet se Mulla Husrevi dhe “Alijju'i-Kari nuk bëj- 
në dallim ndërmjet kelamit mu'tezilit dhe atij sunni 

Sujutiu, Neveviu dhe Ibën Salahi kanë pohuar se lo- 
ka është e ndaluar. Siraxhuddin Kazvini (v. 80411401), 
njëri nga ithtarët e hanefizmit, në 




























është haram dhe se 
Gazaliu më vonë i është kthyer këtij qëndrimi.” Sipas 
transmetimit të Gijath Muftiut nga Ebu Jusufi, besimtari 
nuk duhet të falë namaz pas kelamistit bile edhe nëse e 
flet të vërtetën (akt), sepse ai është bid'atist. 





2 kamirl, po aty, 





Staroboll, 13171889, 1,323 
2Aliët Kari, posë, 3. 
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Janë sjellë dy vetë pranë Imam-i A'dhamit dhe 
njëri prej tyre ka thënë: “Kur'ani është i krijuar”, 
ndërsa tjetri “nuk është i krijuar” dhe, kështu, është 
pyetur: “Ç'thua për ta7”. Përgjigjja e tij ka qenë: 
“Nuk duhet lidhur në namaz pas asnjërit.” Kur e 
kanë pyetur për arsyen, është përgjigjur: “Sepse 
përleshen dhe polemizojnë në çështjet e fesë, gjë kjo 
që është bid'at.” 

Imam Shafi'iu thotë: “Nëse dëgjoni që dikush 
pretendon së “eni (isn) nuk është i emëruar (musem- 
may”, dijeni se ai është kelamist, i pafe.” Në një rast tje- 
tër ka thënë: “Sikur ta dinit se ç'është kelami, do të ik- 
nit ashtu siç ikni nga luani.” 

Sipas Imam Malikut, “dëshmia e kelamistit nuk 
pranohet.” 

Kelami 
(siddik) e bën 

Imam Ahmedi thotë istët janë zindikë, ata 
nuk mund të shpëtojnë.” Ai i ka ndërprerë lidhjet me 
Haris Muhasibiun, i cili ka qenë njeri i devotshëm dhe 
asket, vetëm pse ky i dyti është marrë me kundërshti- 
min dhe refuzimin e kelamistëve dhe ka shtuar: “Për 
fat të keq, së bidatçinjve, e pastaj i 
refuzon ato. a nuke nxit popullin 
që t'i lexojnë veprat e bid'atçinjve2” 

Me çudi mund të konstatohet se ata që nga tridh- 
jetë vjet kanë mësuar për vete dhe ua kanë mësuar 
tjerëve kelamin, nuk i dinë mirë rregullat e abdestit 
dhe namaz 
























çon njeriun në dyshim dhe besnikun 


















NPoaty, E.A 
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Destinacioni deri tek i cili do ta shpie njeriun ke- 
lami janë dyshimi, skepsa dhe hutia. Ibën Rushdi e ka 
theksuar këtë specifikë: Pika e fundit deri tek e cila 
kanë arritur kelamistët si Amidiu dhe Gazaliu është 
habia dhe hutia. Gazaliu, në fund të jetës së vet, i ka 
braktisur të gjitha rrugët dhe kishte filluar ta studion- 
te Buhariun. Shpirtin e dorëzoi me Buhariun në gjoks. 

Ibën Vasil Hameviu zotëronte dituri të bujshme 
në sferën e kelamit dhe filozofisë. Thuhet se ka thënë: 
“Në mbrëmje kur bie në shtrat, e hedh jorganin, e pas- 
taj filloj të mendoj rreth doktrinave të medhhebeve të 
ndryshme, tërë natën e lodh kokën rreth argumenteve 
të këtyre doktrinave dhe kundërshtimeve që u janë 
bërë atyre. Më në fund, agon mëngjesi e unë akoma 
nuk arrij të preferoj njërën prej tyre”.“ 

Mendimi përfundimtar deri tek i cili arri 
“Abdusselami (v. 66071261) ni 
ky: “Çdokush pohon se është me Lejlën, por Lejla fja- 
lët e asnjërit nuk i vërteton.” 

Çdo kelamist rreh gjoks se e ka gjetur të vërtetën, 
por këto pretendime të tyre nuk konfirmohen nga e 
vërteta. 

Sipas selefizmit, “shkenca është identitet i fjalëve 
të të Madhit Zot dhe të Muhammedit (as))” ose 
“shkencë paraqesin deklaratat që fillojnë pas fjalëve “ka 
thënë Zoti... ka thënë Resulullahi (i dërguari i Zotity”.' 

Selefizmi shkencën e ka përkufizuar edhe si “mo- 
snjohje ose padituri në lidhje me gjërat që mbesin 
























2 Ikën Tejmije, Neksu  Mavtik 
bën Teje, po aty, 18. 
2 Autor t këtyre fjalëve është imam Shafiu. Shih Alda Kar, po aty, 2. 
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jashtë tekstit të shenjtë dhe traditës.” Muttarif b. Ab- 
dullahi ka thënë: “I lavdëruar qoftë Zoti, pjesë e besi- 
në të cilin paraqitet mosnjohja e gjërave jashtë asaj 
me të cilën Ai e ka atribuuar Vetveten.”” 

Shkurtimisht, sipas selefit sunneti është varka e 
Nuhit (a.s). Ai që i hip asaj shpëton, ai që nuk i hip, 
humbet. Sahabët janë yjet e udhëzimit. Pas hipjes në 
anije, për të dalë në bregun e shpëtimit është e domos- 
doshme të shfrytëzohen udhëzimet, këshillat e tyre. 

Shumë qartë shihet se selefijtë idetë, njohuritë dhe 
pikëpamjet që mbeten jashtë ajeteve, haditheve dhe 
transmetimeve nga tre brezat e parë në mënyrë abso- 
lute nuk i konsiderojnë shkencë, por 
si bid'at dhe devijim (dalalet), duke qenë të bindur se 
në to nuk ka dobi, por dëm, ndërsa mosnjohjen e tyre 
e konsideron shkencë. 

Sipas selefit, fjala më e bukur 
më e drejtë është vepruar. Për këtë arsye, nuk ka mbe- 
tur gjë tjetër pos përcjelljes, rrëfimit, të njerëzve për to 
dhe veprimit konform tyre. Nga kjo derivohet përfun- 
dimi se selefi idealin në aspektin kohor e kërkon në të 
kaluarën, jo në të ardhmen. Sistemi shoqëror ideal 
nuk do të ngrihet në të ardhmen, ai është ngritur në të 
kaluarën. 

Sistemi i kohës aktuale ose i së ardhmes duhet 
ngritur sipas atij themeli. 

Tek selefizmi, pikëpamjet fetare janë të caktuara, të 
njohura dhe konstante. Ndryshimet në trajtën shtesë ose 
mungesë në to paraqesin falsifikim dhe shtrembërim. 


























2 Ebu Talib Mekki, po aty, L£.197. 





GOISTK EK TËRA E mëNDimIt isha 
Ahmed b. Hanbeli 


S'ka dyshim së është Imam Ahmedi ai që është 
më i ndjeshëm e më preciz në qëndrimin besnik tek- 
stit të shenjtë dhe traditës, i cili në këtë drejtim shkon 
në skajshmëri, duke qëndruar larg, opinionit (re) dhe 
analogjisë (krjas), madje të njëjtat elemente ai i urre: 
Sha'rani në lidhje me të shpreh edhe fjalët ni 
jim: “Imam Ahmedi rri shumë larg opinionit (re dhe 
analogjisë dhe thotë: “Aspak nuk dyshohet se në zem- 
rat e atyre që lexojnë librat që janë shkruar mbi bazë 
të opinionit dhe analogjisë, ka të meta dhe skepsë'.' 
Pikëpamjen e Ahmed b. Hanbelit në këtë temë 
shumë bukur e rezymojnë këto fjalë të tij: “Për mua 
sesa opinio- 
net (shkencore e juridike) të njerëzve.” Në këtë drej- 
tim me rëndësi janë fjalët e djalit të tij, Abdullahut: 
“Në një vend ka dy njerëz. Njëri prej tyre është ha- 
dithçi që nuk mund të dallojë hadithin autentik nga ai 
joautentik, të drejtën nga jo e drejta, të gabuarën nga e 
sakta, Tjetri është një individ që e njeh mirë re'in 
(opinionin) dhe kijasin (analogjinë). Pyetjes “nëse di- 
kujt i lind një problem juridik, cilit prej këtyre dy per- 
sonave duhet t'i drejtohet””, pa hezituar fare i është 
përgjigjur: “Hadithçiur” 
Imam Ahmedi, i cili e pësoi rëndë nga represionet 
e pushtetit të kohës në lidhje me çështjen e 
“krijueshmërisë së Kur'anit”, u fsheh në një vend, por 
doli në shesh. Atyre që i tho- 
in janë duke të kër- 
kuar, ik e fshihu dikund”, u është përgjigjur: “Pojga- 
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mberi (as), nga përndjekjet e mosbesimtarëve, në 
shpellën Thevr qëndroi vetëm tri ditë.” 






shpreh mendi- 
met dhe botëkuptimet e selefijve, hanbelijve dhe ehl-i 
hadithit: 

“Imam Ahmedi deri në fund të jetës së tij nuk 
kish ngrënë shalqi. Atyre që i thoshin: “Pse nuk ha 
shalqi””, ai ua kthente: “sepse deri te unë nuk ka arri- 
tur kurrfarë transmetimi lidhur me mënyrën se si i 
Dërguari i Zotit e ka ngrënë shalqirin.” 

Në çdo temë, nëse nuk gjenden teksti dhe për- 
cjellja, pason ndalja po në atë vend dhe heshtja, prefe- 

i ransmetimi të dobët karshi analogjisë dhe 
opinionit të fortë. Ja, pra, ky është ekstremizmi dog- 
matik. Nëse atyre u thuhet - urdhëroni t'i hipim tre- 
nit, aeroplanit ose autobusit - nuk hipin, duke u ar- 
syetuar se të tilla nuk kanë ekzistuar në kohën e 
Pejgamberit (a.s). Grahjen e biçikletës e konsiderojnë 
mëkat, sepse ajo kinse qenka veturë e xhindeve. Një 
gjë e tillë është vërejtur te vehabijtë. Me të vërtetë, 
lidhja deri në këtë shkallë pas traditës (raki) dhe tradi- 
ta e adhurimit nuk kanë kurrfarë kuptimi. 



























2. Sulmi kundër arsyes dhe shkencës së kelamit 


Selefizmi duke shenjtëruar nassin dhe naklin dhe 
duke i shikuar ata në piedestalin më të lartë, nga njëra 
anë, ashpër e ka sulmuar mendjen, respektivisht men- 
dimin e njeriut, duke e akuzuar dhe etiketuar me një 








Gistkëntëra E mënoimit stani 


gjuhë tepër të ashpër se përpiqet të veprojë duke 
ndërhyrë te tradita, nga ana tjetër. 

Sipas selefizmit, mendja nuk ka të drejtë që ta ko- 
mentojë traditën. Interpretimi dhe vlerësimi i nasseve 
janë gjëra që mbeten jashtë fushës së kompetencës së 
mendjes. Në këtë kontekst, selefije, përtej kritikave të 
vrazhdta, pamëshirshëm i fajëson dijetarët racionalis- 
të (ehti re) të fikhut - të cilët nxjerrin decizione juri- 
dike duke e përdorur analogjinë dhe opinionin - si 
dhe e përdorin vrojtimin 
(nadhar) dhe argumentimin (istidial). 

a) Kelami: Qëndrimi i selefizmit vis-ë-vis kelamit 
muttezilit, esh'arit dhe maturidit është ky: Dijetarët e 
kelamit e kanë përjashtuar tekstin e shenjtë, në vend 
të tij në fron e kanë nxjerrë mendjen, gjithmonë e kanë 
dëgjuar zërin e saj dhe atë e kanë ndjekur. 

Lideri i selefizmit, Ahmed b. Hanbel 
jetarët e kelamit janë të dalë feje (zindikë 
c kelamit asnjëherë nuk mund të gjejnë shpëtimin.“ 

Sipas Imam Shafi'iut, “të dalësh në audieni 

































hyjnore me çfarëdo mëkati, jashtë shirkut, është më 
lehtë sesa të dalësh me mëkatin e kelamit.“5 
Përderisa Imam Maliku thotë se “nuk pranoh 


et 






sojnë kelam i quan zindikë.“ 


2 Shatibi, po my, IE. 399. 
Po aty, II . 392 Selefi e ka sulimuar dhe dënuar mendjen, vrojtimin 





mi e kundërshton, është mendja met 
rimentale 


2 Ebu Talib Mekki, po aty, Lf.182. 
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S'do mend se këto fjalë janë shprehur në atë kohë 
kur ka lindur kelami murezilit, kurse kelami sunnit 
është themeluar në shekullin 1VIX. Por selefijtë e më- 
vonshëm kanë insistuar në pretendimin se të thënat në 
adresë të kelamit murtezilit nga ana e selefijve të parë 
vlejnë edhe për kelamin eshrarit dhe maturidit. Një gjë 
e tillë shumë kthjellët vërehet te dijetarët selefistë si 
Ibën Xhevzi, Ibën Tejmijje, Ibën Kajjim e të tjerë. 

Pikëpamjen selefite lidhur me individët e lidhur 
pas nassit dhe naklit më pak se njëqindpërqindëshi, 
në mënyrë më lakonike e shprehin fjalët e Sha'biut (v. 
1031721), i njohur në hadith me titullin “Emiru'l-mur- 
minin.” Shab'iu, duke shikuar kah simpatizuesit e re'- 
fit, ka thënë: “Nëse këta të informojnë me diç nga sa- 
habët e Pejgamberit (as), pranoje: nëse thonë diç 
duke u bazuar në opinionin dhe qëndrimet e tyre, 
çoje në nevojtore dhe mbi të derdh urinën.” Ja kjo, 
pra, është vlera që Shab'iu ia jep mendimit të njeriut 
në sferën e subjekteve të fesë. 

Sha'biu hidhërohet me ata që thonë “kjo çështje 
sipas analogjisë dhe. mendjes është kështu” dhe 
shpreh falë të cilat nuk e shohim të udhës t'i përke 
thejmë: “Ejrun fi-kijas” (Në 

Në burimet e ndryshme është shënuar se Sha'biu 
është një selefi ekstrem, por është çudi dhe vështirë 
për t'u kuptuar se si është e mundur që një sel 
tur dhe i kulturuar, si Ibën Kutejbe, të pëlqejë, të çmo- 
transmetojë dhe të konsiderojë për argument fja- 
të të këtilla. 







































on Kutejbe, po aty. 5. 
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Dhuhriu, duke iu drejtuar ithtarëve të mendjes 
dhe opinionit, thotë: “Hadithi është mashkull: atë ve- 
tëm meshkujt e duan, femrat nuk e pëlqejnë atë.“ 

të: “Prerazi them se, sahabët deri në 
vdekje nuk dinin ç'është substanca (aheoher) ose aksi- 
denca ('arad). Nëse je i kënaqur të jesh si ata, bëhu i 
atillë. Jazëk të qoftë nëse je i mendimit se rruga e kela- 
mistëve është më e drejtë se rruga c trasuar nga Hz. 
Ebu Bekri dhe Hz. Omeri (r.a.): Shkenca e kelamit, ke- 
në skepticizëm. Shumë njerëz i afi 
ateizmit (ilhas) dhe të tillët nga fjalët absurde të kola- 
mistëve filluan të shijojnë erërat ateiste. Ja, kjo, pra, 
është gjendja e atyre që nuk u binden njohurive të 
sheriatit dhe që të vërtetën e kërkojnë përtej tyre...“ 
Ibën Xhevzi (v. 59771200), i cili ka jetuar dy shekuj 
para Ibën Tej v. 72811328), si një selefi kryesisht 
ka shkruar gjër tilla. 

Selefijtë transmetojnë se dijetarët e kelamit në mo- 
mentin e dhënies së shpirtit janë bërë pishman pse 
janë marrë me kelam dhe i kanë këshilluar njerëzit që 
të marrin si shembull besimin e gjysheve plaka dhe të 
mos merren me kelam.”t 


























Po at. 
bën Xhevzi, Tlbisa si, Egjipt, pa dat 
ngatërresë midis fekshëve (juristëve) shafi të (esh ritë) dhe atyre banbeli- 
të (elitë). Ebu “Aliji, Ferra dhe Ibën Temimi ishin prijësit e bar 

Pas vetes kishin një “ushtri” njerëzish. Ata refuzonin dhe mobo 
dimin e besmeles me zë, terxhiin dhe Kurtin vin e sabahut. Njo 
rëzte lajrëruan kalifi rreth gjendjes së krijuar. Më pas shkuan në xhami 
: “Besmelen në nornaz nuk do ta këndosh me zë.” 
besmelen nga mushafi 
“që mos të këndoj më.” (bën Kethir, Komi f-lari, IX, 1.614. 

Shik lën Xheve, po aty, . 82 Ikën Xhev”zi, në veprën c tj Dhenat 





(.82. “Një kohë kish lindur një 
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Përfundimi deri tek i cili është arritur pas studi- 

mit të veprës Mufassai të Fahruddin Raziut është ky: 

Shkencë afetaret Koka e devijimit është racionalizmi i 

çalë. Shumica e gjërave që gjenden në këtë libër janë 

shpallje e shejtanit dhe skepsë e tijt” Ky është qëndri- 

përbashkët i selefijve të vjetër dhe të tashëm li- 

dhur me Fahruddin Raziun, njërin prej kelamistëve 

më të shquar dhe veprat e tij. Për Tejsiru -kebir-in e 

Raziut thuhet se “përmban çdo gjë, përveç tefsirit.“ 
Mehmed Akifi, duke e kritikuar kelamin që 

hej nëpër medresetë e asaj kohe, thotë: 

Neve israf edelim bir sitrti iknaiyat 

Hoca,madem ki bu din, dinri beser, din-i hayatt 

Nazariyat ile bir seyler olur zannetme 

O berahini artik yetisir dintetmet 

(Hoxhë, pasi kjo fe është fe njerëzimi dhe fe jete 

Pse të harxhojmë fjalë bindjeje e argumente” 

Se me teoretizime do të arrish diç, mos kujto 

Silli ato argumente, mjaft më, mos na mundo) 








Selefi mbron idenë se nga teoretizimet apologjeti- 
ke nuk ka ndonjë dobi, se me anë të spekulimeve nuk 
arrihet gjë. 

b) Selefizmi, sikur që e ka kundërshtuar sistemin 
juridik, që bazohet në format e mendimit të emërtuar 
si re'j istihsan dhe kijas, e ka kundërshtuar edhe ehl-i 
re'jin dhe shkollën juridike të Irakut dhe prijësin e kë- 





Aros (Bejcut 1962) ndjenjat dhe mendimet që nuk i nënshtrohen nassit në 
Kuptimin e plotë të fjalës 

F Roshi Rida, Tefsir tun 
8 Poaty, XI. 376. 
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saj lëvizjeje juridike, Imam-i A'dhamin, e ka sulmuar 
pamëshirshëm. 

Abdurrahman b. Mehdiu, njëri nga dijetarët e ha- 
dithit - kompetencën e të cilit Imam Ahmedi e ka 
çmuar duke thënë: “Zoti këtë njeri e ka krijuar për ha- 
dith”, lidhur me Ebu Hanifen është shprehur kështu: 
“Ebu Hanifeja nuk ka ditur se Çështë shkenca... Kon- 
sekuencat e njerëzve që i ka çuar në de 
Gjykimit do t'i ngjiten në shpinë... Mos i pranoni opi: 
nionin dhe mendimet e Ebu Hanifes, edhe nëse është 
në të drejtë, sepse ai një nga një i ka këputur lidhjet e 
myslimanëve.”9 

Ibën Kutejbe transmeton një pjesë nga fjalët e 
thëna kundër Ebu Hanifes, të cilat tepër i pëlqen. 

Evza'i ka thënë: Ne nuk e akuzojmë Ebu Hanifen 
pse vendos sipas re'jit: zatën ne të gjithë (kur e do 
rendi) vendosim sipas re'it dhe kijasit. Arsyeja pse ne 
€ akuzojmë atë është fakti se ai, edhe nëse i 
thi, nuk gjykon sipas tij, por sipas një burimi tjetër.” 

Ebu Avane ri “isha pranë Ebu Hanifes, iu 
parashtrua pyetja që vijon: “Ç'vendim juridik merret 
për atë që vjedh hurma të njoma” Përgjigjja e tij ishte 
kjo: “I pritet dora“ Unë përnjëherë ia përcolla një ha- 
dith, së bashku me zinxhirin i transmetuesve, në të ci- 
lin i Dërguari i Allahut thotë se “Nuk i pritet dora in- 
dividit që vjedh pemë ose hurma të njoma” Më pas 
ndërmjet nesh u zhvillua kjo bisedë: 

- Mua nuk më ka arritur një hadithi tillë. 












































2 Eh Nura, File tija, IX, 4-10. 
“Ibën Kotobe, po a 
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— Atëherë, pra, thirre njeriun, që i dhe fetva dhe 
lajmëroje për vendimin juridik të hadithit. 

- Lëre, le të shkojë, sidoqoftë ky vendim është 
përhapur në çdo anë.” 

Ibën Rahavejh, duke i kritikuar ithtarët e opinio- 
nit (re), thotë: “E hodhën pas shpine Librin e të Ma- 
dhit Zot dhe sunnetin e Pejgamberit (a.s) dhe e për- 
qafuan analogjinë (kijas)” dhe jep shumë shembuj që 
kanë të bëjnë me këtë: “Opinionistët thonë: Atij që 
duke dremitur e zë gjumi, i prishet abdesti. Ndërkaq, 
dremitet duke qenë në ruku” dhe sexhde, nuk i 
prishet. E, dremijta në ruku” dhe sexhde janë pozicio- 
ne kur abdesi mund të prishet më kollaj sesa kur jeni 
shtrirë. Pa shikoni këtat As i përmbahen hadithit, e as 
që gjykojnë sipas kërkesave të analogji 

Dijetari më i madh i shkencës së hadithit, Imam 
Buhariu, kryetarin e ehki re'jit, Ebu Hanifen, e trajton 
si një ravi (përcjellës) të dobët të hadithit, e konside- 
ron metruk (të braktisur) dhe e cilëson si “njeri nga po- 
pulli“ (kale ba'du”n-nas). Realiteti që, as në përmbledh- 
jen e haditheve të Buhariut e as në atë të Muslimit 
nuk transmetohet asnjë hadith nga Imam-i A'dhami, 
është një tregues i qartë për mospëlqimin dhe fërki- 
min ndërmjet ehl-i hadithit dhe ehli refit. “5 

Ibni Tejmijje veprën e tij Bejanu muvofakati sarihi- 
markul lis menkut (Egjipt 13211903) e shkroi me 
qëllim të refuzimit të pohimeve se “Mendja është pri- 


oritare, tradita është sekondare”, “argumentet racio- 
































90 Ibën Kotobe, po sy, 54. 
27 Ahmed min, Dur ile, Egjipt VS, I. 134, 195. 
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nale janë të prera (ekzakte - kar”), kurse ato tradicio- 
nale janë koniukturale (dhenni),” se ekziston harmoni 
e plotë ndërmjet përcjelljes (nakl) dhe mendjes ('akl), 
nëse nuk ekziston një gjendje pëlqimi midis tyre, ek- 
Ziston gabim në vërtetësinë (thubut) -jo në udhëzimin 
(delalet) —e traditës ose në argumentimet racionale, se 
tradita autentike dhe mendja e shëndoshë, se tekstet e 
shenjta dhe mendja e kulluar janë në përputhshmëri 
të plotë. Në fillim të kësaj vepre thotë: “Nëse lind 
ndonjë oponencë ose antagonizëm ndërmjet argu- 
menteve tradicionale dhe atyre racionale, ndërmjet 
mendjes dhe përcjelljes, ndërmjet egzoterikës së tradi- 
'S dhe mendimeve të prera të mendjes... Fahruddin 
Raziu dhe ithtarët e tij, në çështjen e argumenteve, që 
' kanë sjellë ose që nuk i kanë sjellë nga librat e Zotit, 
dhe fjalët e lajmëtarëve (enbija”), fjalët e përmendura 
më parë i kanë bërë parim të përgjithshëm. Për këtë 
arsye, e kanë mohuar deduksionin në fushën e asaj që 
kanë sjellë lajmëtarët dhe të dërguarit rreth atributeve 
të Zotit dhe subjekteve të tjera. Disa individi 
kanë shtuar edhe fjalët: “argumentet tradicionale nuk 
shprehin ekzaktësi.” Parimi i përgjithshëm të cilin e 
prekëm më parë është shprehur edhe nga Gazaliu. 
Ebu Bekr b. “Arabiu në këto çështje e ka kundërshtuar 
Gazaliun dhe ka thënë: “Mësuesi ynë Gazaliu është 
thelluar në filozofi, më vonë deshi të dalë prej saj, por 
nuk i mjaftoi fuqia.” Ebu Bekr b. “Arabiu 

































2) Të bazuara në pandekima 
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jekt ka zbuluar një parim të ri. Në këtë çështje ai është 
mbështetur te kelamistët, që kanë jetuar para Gaz: 
ut, si Ebur1-Ma'ali, Bakil-lani etj. Ashtu si ata, çdo sek- 
të (firka), në sferën e revelacioneve të sjella nga pej- 
gamberët, nga Zoti i Madhërishëm kanë ekspozuar 
për vete nga j (kanun) dhe rregull (karide), duke i 
pranuar për qenësore parimet të cilave u kanë besuar 
dhe në të cilat janë mbështetur - që janë fryt i men- 
djes. Revelatat që i kanë sjellë pejgamberët ua kanë 
nënshtruar këtyre ligjeve dhe rregullave, traditës dhe 
ato që janë përputhur me këto parime i kanë pranuar, 
ndërsa ato që janë ballafaquar me parimet e tyre i 
ë refuzuar. Ky veprim i tyre i përngjan rastit të 
kristianëve, të cilët duke u bazuar në atë që u ishte 
dhënë në emanet, nxorën në pah doktrinën e tyre be- 
simore, e më pastaj tekstet e shenjta të Tevratit dhe In- 
xhilit i kuptonin dhe i interpretonin konform doktri- 
nës së themeluar nga ata vetë. Këto emanete të kristia- 
nëve bazohen në të kuptuarit e fjalëve të pejgamberë- 
ve ose të transmetimeve, që atyre u kanë arritur nga 
të njëjtit. Ata janë mashtuar ose në të kuptuarit, ose në 
të konfirmuarit e transmetuesit. Kanë gabuar ose në të 
kuptuarit e tekstit, ose në zinxhirin e transmetuesve. 
Këta njerëz, të cilët duke u bazuar në mendjen e 
vet ose në deduksione racionale kanë shpikur ca ligje 
dhe rregulla, kanë rënë në gabim në çështjen e opinio- 
nit (re'j) dhe mendjes (akl). Atëherë, pra, të krishterët 
në subjektin e respektit ndaj lajmëtarëve (enbija”) dhe 
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të dërguarve trusul) janë më afër të vërtetës fetare, Të 
krishterët u përngjajnë harixhinjve, pjesëtarëve të vai- 
dijjes, murxhies, imamijes dhe fraksioneve të ngjash- 
me me këto, të cilët me metoda të gabuara të të kup- 
tuarit, duke u bazuar në tekste të shenjta, derivoj 
bid'ate dhe i konfirmojnë transmetuesit që nga të di 
guarit e Zotit transmetojnë gjëra të rreme. 

Rruga që kanë ndjekur kelamistët në çështjen e 
it është e afërt me atë të filozofëve dhe 
apologjetëve çifutë 

Sujutiu i citon këto fjalë 
cilëson si “sqarime tepër të bukura. 

Ibën Tejmijje ashpër e ka kritikuar dhe refuzuar 
edhe formën e komentimit dhe interpretimit të ndo- 
dhisë së Miraxhit nga ana e Fahruddin Raziut. Në 
veprën Nakdur-mantik (£. 53) thotë kështu: “Fahrud- 
din Raziu, duke e komentuar ndodhinë e Miraxhit, 
hap pas hapi e ndjek Ibën Sinanë. Duke e shpjeguar 
hadithin lidhur me çështjen në fjalë, për bazë ka 
marrë fjalët iluzione të predikuesve përrallëtarë dhe 
të atyre të dalë nga feja, madje ka përvetësuar edhe 
nga astrologët sabiitë. Sipas tij, Mi'raxhi paraqet 
ngritjen shpirtërore ose ideo “ejgamberit (a.s) në 
qiej. Ademi është simbol i hënës, Idi it, kurse 
katër lumenjtë - simbol i katër elementeve. 

Ibën Tejmijje citon fjalët e el-Kerxhiut (v. 
53211137): “Fjalët “unë në veprime ('amel) jam shafi'i, 
kurse në besim (f'tikad) jam eshvari”, janë kontradikto- 












n Tejmijjes dhe i 




































jan vnfakat,., 4.2, 3.74. 
9 Sujuti, tan, Egjipt, 1870950, I,E 178. 
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re. Imam Shafi'iu në besim a nuk ka ndjekur ndonjë 
drejtim (madhheb)2 Sikur edhe në çështjen e besimit të 
mbetej lidhur pas Shafi'iut, ç'do të bëh 

Kelamisti Shehristani, për të kundërshtuar dhe re- 
fuzuar filozofinë dhe Ibën Sinanë, ka shkruar një ve- 
për të titulluar c-Musara'a. Nasiruddin et-Tusi, njëri 
nga kelamistët e vonshëm më të famshëm për të 
mbrojtur Ibni Sinanë, e sulmon Shehristanin, me këtë 
qëllim ka shkruar veprën Mi 
gjendje i bie në sy edhe Ibën K 
nuk je Nasiru'd-din (ndihmës i fesë), por nasiru t-kufri 
ve” ilhad (ndihmës i mosbesimit dhe ateizmit). 

Tusi ka shkruar një koment të veprës Isharat të 
Ibën Sinasë dhe lidhur me veprën e Raziut, i cili më 
parë kish shkruar një koment në çështjen e njëjtë, 
thotë: “Kjo nuk është sherit (koment), por xherit (pla- 
gosje), nuk synon zgjidhjen e çështjes, por kalbjen e 
saj”. Ja, pra, ky është Tusi, vepra e të cilit (Texhrid) një 
kohë të gjatë është mësuar nëpër medresetë osmane. 

Selefistët e kanë parë si të rrezikshëm tefsirin ra- 
cional (et-tefsiru bër-rejji). Duke pasur për qëllim këtë 
lloj të tefsirit, Imam Ahmedi thotë: “Tri gjëra nuk 
























“bn Tejmije. 

17 Megazi vepra. 
Mela: vepra që 
Tepsr eksegjeza ku 
2 Sujuti cen, IE. 178. 
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Selefizmi parimin “Zoti është me veten, atributet, 
veprat dhe emrat e Tij nuk i përngjajnë askujt”, e pra- 
non si një rregull të përgjithshëm. Me përjashtim të 
atyre që ceken nëpër ajete dhe hadithe, nuk përmend 
asnjë nga atributet negative (es-sifatu s-selbijje) të Zotit. 
Zotin më tepër e njeh në saje të atributeve të tij të ek- 
Zistencës (es-sifatuth-thubutijje): Zoti ekziston, ka ditu- 
ri, fuqi... ka dorë, fytyrë... bën veprime si të ardhurit, 
ë i , sipas selefit, njohja e Zotit me 
lësishme sesa njohja e Tij 








me atë që s'është. 

Kelami Zotin e Madhërishëm më tepër e njeh me 
atributet negative: Zoti nuk është aksidencë, nuk 
është trup (materie), nuk është as lart e as poshtë, nuk 
është as para e as prapa, nuk është as në të djathtë e 


as në të majtë. 

Kur në një auditor, një kelamist filloi të fliste në 
stilin “Zoti nuk është substancë, nuk itë materie... 
nuk është brenda gjithësi jashtë saj, nuk 
është i bashkuar me gji e as i ndarë prej soj, 
nuk është para e as mbrapa, nuk është as në të djathtë 
€ as në të majtë, nuk është poshtë e as lart”, një selefi, 
prezent në atë rast, nuk mundi të duronte: “Zotërit Ju 
doni të thoni se nuk ka Zot, këtë nuk e shprehni drejt- 
përdrejt, por tërthora: 

Selefizmi e ka përbuzur dhe e ka quajtur haram 
edhe mësimin e filozofisë dhe të logjikës, degë shken- 
core racionale të cilat një kohë të gjatë janë mësuar në- 
për medrese. Ibën Salahi thotë: “Filozofia është the- 
meli i mendjelehtësisë dhe kokëzbrazëtisë, elementi 
themelor i hutisë dhe perversitetit, mjet kalimi në fe- 
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lënie dhe ateizëm. Nxënësit të filozofisë i verbohet 
syri i largpamësisë dhe, për pasojë, nuk mund t'i 








logjikës, € cila në qarqet shkencore ka kuptimin e hyr- 
jes në filozofi, për selefizmin ka kuptimin e hyrjes në 
sherr. Në të drejtën islame nxënia dhe mësimi i të tje- 
rëve me gjëra të tilla nuk është e lejuar dhe normale.” 





Selefizmi lëvizjen kelamiste e sheh si dorë të zgjatur 
të filozofisë peripatetike, rrënjët e së cilës i gjejmë në 
Greqinë antike, kurse tasavvufin si refleksion në islam 
të disa besimeve dhe ideve fetare dhe filozofike të huaja. 

Thënë shkurt, qëndrimi i selefizmit kundruall ke- 
lamit është ky: Feja nuk bazohet në mendje ('aki) dhe 
dialektikë (xhedel). Sistemi besimor dhe ideor i bazuar 
në dialektikë dhe disputacion (nenakasho), është i gjy- 
kuar të mposhtet nga një sistem tjetër besimor e ideor. 

Sipas Ibën Tejmijjes, “kelamistët as i kanë ndihmu- 
arislamit e as që i kanë mposhtur kundërshtarët e tij: 

Selefijtë për të treguar se shkenca e kelamit është 
larg ekzaktësisë, bindshmërisë dhe satisfaksionimit të 
njeriut, si argument ofrojnë destinacionin ku kelamis- 
tët kanë arritur në fund të jetës së tyre: 

Fahrudin Raziu: “Pika e fundit ku arrin mendja 
është lidhja në pranga. Dijetarët ('ulema') në fund të për- 
pjekjes së tyre arrijnë në lajthitje. Shpirti ynë vuan në 
brendinë e trupit. Ç'shohim gjë tjetër në këtë botë, pos 
vuajtjes” Ajo që arritëm në fund të jetës sonë të gjatë 
s'është gjë tjetër pos mbledhjes së thashethemevet”' 





























2 Shih lën Salah, to, Djariskir, pa datë, E 3. 
vë bën Tejmije, c Furre, 1.47 
9 emi, Darulkumun llahiyat Fakëltesi Mecmunasi, nr. XXY, 1.60 
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Sa njerëz e shtete kemi parë, të gjithë shkuan e u 
bënë pluhur. Sa dijetarë kemi parë që kanë arritur në 
majën e malit. Ata u rrokullisën nga maja, kurse mali 
akoma qëndron në vendin e vet. Shumë jam munduar 
që t'u shpëtoj vuajtjeve shpirtërore. Për të zbuluar se- 
kretin e të vërtetës jam thelluar e përpjekur shumë. 
Më në fund vërejta dhe përfundova se rruga më e 
drejtë dhe më e sigurt është ajo e Kur'anit dhe Ndarë- 
it të Ndershëm (Furkan-i Kerim). Kjo rrugë bazohet 
braktisjen e metodës së argumentimit të ekzisten- 
ës së Zotit, duke u bazuar në llojet e trupave në tokë 
e në qiell, në mosthellimin në specifika të këtilla, në 
madhërimin e pandërprerë të të Madhërishmit. A 
doni ta madhëroni ashtu siç e meriton ai” Lexoni aje- 
tet “Thoni: Zoti është një”, “Atij nuk i përngjan asgjë”. 
Adoti tij të ekzisten- 
cës” Këndo ajetet “i Gjithmëshirshmi që qëndron mbi 
Arsh”, “ata fril i tyre që gjendet mbi 
ta” dhe të tjerët krahasoji me to. 

Fahruddin Raziu kështu e përfundon librin e fun- 
dit që shkroi, të titulluar Këtabu aksomi'-ledhdhat: “Ah 
sikur të ruanim gjendjen e mosekzistencës dhe të mos 
botë, shpirti të mos bashkohej 





























me truj 

Lstudiova të gjitha rrugët e kelamit dhe shkollat fi- 
lozofike. Nuk gjeta asgjë që do t'i bëhej derman të së- 
murit e lehtësim dertliut. Rruga më e drejtë që shkon 
kah e Vërteta është rruga e Kur'anit. Në subjektin e 
vërtetimit (ithbat) e këndoj ajetin “Zoti qëndron mbi 








“Ibën Kajim, fto u Lfrjush, Kajro, pa datë, £ LA, 
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“Arsh”, në subjektin e mohimit ajetet “Atij nuk i përn- 
gjan asgjë”, “Atë nuk mund ta përfshijnë me dituri. 

Ai që i shijon përvojat e mia, arrin në përfundi- 
met që kam arritur unë' 

Dhe me të vërtetë, janë mjaft simplikative këto fjalë 
të idhëta që dalin nga buzët e dijetarëve të kelamit. 
Ndoshta për këtë arsye Fahruddin Raziut i është thënë 
skepticist (nushekkik, individ që të bën të dyshosh). 

Shehristani (v. 54871159) ka thënë: “Pasha Zotin, i 
kam shëtitur të gjitha vendet ku mësohet shkenca. Me 
sytë e mi kam hulumtuar në çdo vend. Nuk kam parë 
kënd tjetër pos atyre që e kanë vënë dorën në ballë 
dhe që thellë mendonin dhe që ndjenin pishmanllëk 
deri në shkallën e shkuljes së dhëmbëve të tyre. Mos 
u largoni nga feja (mënyra e besimit) e plakave. Za- 
tën, gjërat më të larta dhe me vlerë janë këto.” 

Shkalla e fundit deri ku arriti Shehristani janë hu- 
Imamurl-Haremejn' Xhuvejni, (v. 47871085) pasi 
gjatë me kelam, kish pohuar: 
“Miq, mos u merrni me kelam. Sikur ta dija se do të 
më sillte në ki , nuk do të merresha me të.“ 
hur: “I lashë shkencat 
islame dhe ndaluar. Tash, nëse 
nuk më vjen në ndihmë mëshira e Zotit, mjer për 
Xhuvejnint Dëshmoni se po vdes në besimin e nënës 
sime. Po e dorëzoj shpirtin me besimin e banorëve të 



























QShebristani, Nijeti, Bagdad pa dh 
“Shih Darvlimun ishryat Fakti Derg 


DEN 
IEa. 
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Një ditë Xhuvejni kish datë në minberin e xhami- 
“Këna'llhu ve Ia “arshe” (Ka qenë 
një kohë kur Zoti ka ekzistuar pa fronin e Tij Carsh), 
fjalë këto me të cilat e mohonte “arshin. Ebli Xha'fer 
el-Hemedani ish ngritur në këmbë dhe i ishte drejtu- 
'Hoxhë, hoxhë' Lëre mohimin e qëndrimit (istiod 1, 
që është konstatuar me tekst të shenjtë, dhe shpjegona 
besimin (i'tikid) që domosdoshmërisht gjendet në 
zemrën tënde. Askush nuk thotë Allah e të mos për- 
siatë që brenda kësaj fjale gjendet një kuptim Lartë- 
sor' Si do ta hidhni këtë domosdoshmëri, c cila nga 
Krijimi gjendet në natyrën tuaj 

Pas këtyre fjalëve, Xhuvejni me duart e veta filloi 
ta rrihte kokën e vet dhe një kohë të caktuar vazhdi- 
misht për fjalët: “Hajjereni Hemedëni...” (Më 
hutoi Hemedanit)” 

Vetë Esh'ariu, duke përfunduar se në kelam të 
gjitha argumentet e prezantuara nga shkollat kelamiste 
janë ekuivalente (të vlerës së njëjtë - tekëfu-i cdile), 
vendosi që në lidhje me shkruante nj 

Kësisoj, selefijtë kanë dashur të thonë se shkenca 
e kelamit nuk i sjell ndonjë njeriut dobi kur ai 
duke ia dorëzuar shpirtin Krijuesit. Se të çon të bë- 
hesh pishman e të pendohesh. E çpërfiton nëse me- 
resh me një shkencë që nuk të sjell dobi në momentet 
më të rënda” Shkenca e kelamit, e cila të çon në huti, 
pendim, lëkundje dhe në ndryshimin e mendimeve 
në çdo moment, nuk të sjell dobi as në botën e ardh- 















































4 Poaty,E.25. 
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shme (hiret). Qetësia dhe rehatia shpirtërore dhe kë- 
naqësia e zemrës nuk arrihen me anë të kelamit. 


3. Sulmi kundër inspirimit dhe tasavoufit 





kelamiste, me po atë shkallë ashpërsic, kategoricizmi 
dhe mostolerance sillet edhe ndaj inspirimit (irëm) 
dhe misticizmit islam (tasavou). 

Imam Ahmedi nuk tregonte simpati ndaj dijetarit 
të madh të fesë Haris el-Muhasibiut, i konsideruar 
nga sufijë si njëri nga dijetarët më të ë 
të çmuar të fesë dhe për pasojë, i ndërpreu marrëdhë- 
miet me të: 

Muhaddithi i njohur Ebë Zur'a thotë: “Ruajuni 
veprave të Haris el-Muhësibiut”, në to nuk ka gjë tje- 
tër pos sajimit jolegal (bid'at) dhe devijancës (delëlet). 
Kapuni pas “gjurmës” (ether) dhe hadithit, për shkak 
se ato nuk u bëjnë nevojtarë për libra të këtilla. Atyre 
që kundërshtojnë duke thënë se “në to ka gjëra që të 
japin këshillë dhe mësim”, u përgjigjet: “Ata që nuk 
marrin mësim nga Libri i Zotit, ku do të marrin më- 
sim përveç se në këta libra” Imëm Miliku, Imëm Ev- 
zëi dhe Sufjan eth-Thevriu a kanë shkruar vepra në 
























sferën e ndrojtjes së shpirtit (vesocse) dhe prirjeve (ha- 
vitir) Me ç'shpejtësi njerëzit e sotëm vrapojnë kah 
bidratit” 


stu arm, Bejrut, pa datë, NI. 8. 
T'i, Egje 1969, 1.430. 
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Bile, edhe një person selefi, si Dhehel 
përta i sheh fjalët e Ebd Zur asë në adresë të Muhësibi- 
ut dhe me të drejtë pohon: “Eba Zur'a sikur ta shihte 
Fushs-in dhe Futuhdi-in e Ibën “Arabiut, do të luante 
mendsh. “Përderisa dijetari i famshëm i hadithit”, Ibën 
Salshu, për veprën Haktikurt-tefsir, të Sulemiut, i cili e 
ka shkruar tefsirin e parë dhe më të pranuar, thotë: 
Gjërat që gjenden në këtë libër nuk janë tefsir. Nëse Su- 
lemiu ka besuar se ato janë tefsir, ka dalë prej feje,” Ze- 
rkeshiu pretendon se “fjalët e sufijve nuk janë tefsh 

Ibën Akili ka thënë se “dy grupet më të rreziksh- 
me për islamin janë kelamistët dhe sufijtë. Përderisa 
kelamistët, duke u bazuar në racio e deformojnë besi- 
mine popullit, sufijtë, duke e konsideruar për qenëso- 
re kënaqësinë shj turbullira dhe 
lëkundje në sjelljet e tij. Caku i ku ka arritur 
të skepticizmi, kurse qëllimi final i tasav- 
vufit është satirizmi (apo thënia e gjërave oponente 
me tekstet e shenjta)“ 

Shatibiu thotë: “Sufijtë parveny, u lidhen fjalëve 
dhe legjendave të mistikëve, që transmetohen nëpër 
librat e tasavvufit, edhe pse të njëjtat bien ndesh me 
ajetet, hadithet dhe tekstet juridike dhe të njëjtat e 
shkallën e fesë. Sipas tyre, çdo vepër dhe 
dividëve evlija është e vërtetë dhe duhet vepruar në 
përputhshmëri me to. Fikhu është për masën Caci), 







































e-Burhën, Egjipt 1997, I. 171: Ibën Salah, Fetëvë, Drjarbakir, 


y 361. Në çështjen e kritikave drejtuar sufijve men. 
gelefijve kanë edhe kelimistët. Shih Ibën Kajjim, 








dhom të njëjtë me 
Jestetu Fetë, Egjipt 1901, 1,£. 139. 
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kurse tarikati është për elitën (havdss). Përderisa për 
fjalët dhe veprat e mutasavvifëve kanë mendim të 
mirë (husn-i dhann), për sheriatin e Muhammedit (95) 
nuk kanë një mendim të tillë. Kjo e ka kuptimin e 
mosnënshtrimit ndaj së Vërtetës dhe nënshtrimit ndaj 
njerëzve.” Domethënë, lidhja e tepërt e njerëzve pas 
shejhëve është barrierë para lidhjes së njerëzve, fesë 
dhe tekstit të shenjtë. 
Njëra nga pikat ku 








lefijtë më së tepërmi i kriti- 





të kërkimit të ndihmës nga shpirtrat dhe ndërtimi i 
tyrbeve për evlijatë. Tezën e sufijve — ku ata kanë arri- 





tur konsensus - “J jerëzve të ngri- 
tur dhe për dobinë nga të kërkuarit ndihmë prej tyre” 
vazhdimisht e kontestojnë si selefijtë, ashtu dhe dije- 





fijtë, buron nga fakti se një praktikë të tillë nuk mund 
ta hasim te tre brezat e parë të besimtarëve. 

Në shënjestër të sulmeve të paskrupullta të selefij- 
ve janë edhe pikëpamjet e sufijve në lidhje me sema- 
në,” dhikrin kolektiv, evradin dhe edhkarin” dhe mu- 
zikën fetare. Ilahi cilat këndohen në grup 
në gjendje të ekstazës fetare, selefijtë i kanë quajtur 
















ejtanit. 
15) us 
ak anëtarëve të tarikatit mevlevije në gjendje të ekstazës, 


ju mistik (përkthyesi 
fetare, këndimit të cilave është bërë traditë: fjalë që qarkullojnë 
hë dhe gojë çdo kohë (përkthyesi). 

2” Ibën Kajim, po te, 1. £ 269. 
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Selefijtë si jolegale në islam e kanë vlerësuar edhe je- 
tën eremite (inziod) dhe asketike (zuhd), ikjen nga bash- 
kësia dhe shoqëria, nga namazi i xhumasë, mosnxënien 
e diturisë, mosngrënien e mishit dhe moskonsumimin e 
ujit të ftohtë, me qëllim të heqjes dorë nga kjo botë. 

Selefijtë, të cilët besimin e Hallaxhit, që ishte 
shprehur “Unë jam e vërteta” dhe mistikëve të drejti- 

it të njëjtë, e quajnë metempsikoziste, kurse tasav- 
vufin e Ibën ' Arabiut, që e merr për bazë njëshmërinë 
e qenësisë (vehdet-i vuxhtd), e konsiderojnë për lëvizje 
ateiste, jashtë sheriatit, madje edhe antislame, karshi 
një pikëpamjeje të këtillë të tasavvufit kanë ushqyer 
armiqësi, që vazhdimisht rritej. Për selefijtë, Hal-laxhi 
dhe Ibn 'Arabiu janë dy afetarë që nuk kanë kurrfarë 
dallimi nga faraoni. Ata janë shkatërrues të sheriatit 
dhe falsifikatorë të islamit. Kur kemi parasysh se në 
shekujt e fundit tasavvufi, siç e kuptonin Hal-laxhi 
dhe Ibën “Arabiu, është mjaft me ndikim, mund të 
thuhet se është bërë më e vështirë ta njohim tasavvu- 
fin në fytyrën e tij autentike. Madje edhe ata vetë, nga 
kundërshtarët e tyre akuzohen, duke u emërtuar me 
emra të ndryshëm, si p.sh. muxhessimitë, mushebbi- 
hitë ose hashevitë dhe, si rezultat i kësaj, janë sjellë në 
gjendje pa ndikim. 

Selefijtë, të cilët ndjejnë afërsi 
asketëve dhe sufijve të parë e të cilët më së paku i 
konsiderojnë për myslimanë, pikëpamjen e mëvonsh- 
me të tasavvufit dhe tarikatizmin e sulmojnë ashpër 






































Albën Xhevzi, Telbiu dt, 145, 
mbështet selefjen. 





Garsliu në veprën flshimu Tavdi e 
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dhe vendosmërisht. Sipas selefijve, mëkati dhe përgje- 
gjësia e prapambeturisë së botës myslimane qëndron 
mbi shpinën e sufijve, të cilët popullin e kanë thirrur 
në eremitizëm, jetë të teqes, asketizëm absolut dhe 
mbështetje (tevekkul). Përderisa myslimanët nuk shpë- 
tojnë nga sufizmi, nuk do të mund të arrijnë ngritjen 
materiale-botërore dhe të përparojnë.“ 





Përkundër të gjithave, selefijtë, të quajtur “ehi 
sunnet-i hëssa”, në çdo periudhë kohore kanë përgati- 
tur përfaqësues të çmuar, fjalët e të cilëve dëgjohen 
dhe idetë e të cilëve respektohen. 

Duke filluar me themeluesit e katër medhhebeve, 
autorët e Gjashtë Librave (kutub-i sitie), përfaqësuesit 
më të shkëlqyer të selefizmit janë: Ibën Kutejbe (v. 
2711884), Tahavi (v. 321939), Herevi (v. 48141088), Ibn 
Xhevzi (v. 59711200), Ibn Kudame (v. 62071223), Ibn 
Salëh (v. 64391243), Ibën Tejmijje (v. 72871328), Ibën 
Kajjim Xhevzijje (v. 75171350), Ibën Vezir (v. 8401- 
1436), Alijju'l-Kari (v. 10141605), Shevkani (v. 12501- 
1834), Sarvani (autor i veprës Subutu's-selim), Shah 
Velijjullah Dehlevi, Ibën 'Abdulberr, Kasimi...” 














Zahaviu thonë: 
kurse berit dd 
der shka ishtihëë 














shme të selofizmit, pikë 
shpreh duke thënë: “Medhhebi i selefit i përngjan ushqimit, 


Veprat. kryesore ku pasqyrohen pikëpamjet selefite janë Hevevi, 
Dhent ve ehli: Ibën Kudime, Mex'ci A tatë radar f katubi 
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Njëri nga dijetarët më të shquar selefit dhe hanbe- 
lit, Ibën Kudame (v. 62071233) i cili me të drejtë fitoi 
famë me librin e tij el-Mugrt, është autor edhe i dy 
veprave tjera, në të cilat ai e mbron besimin selefit: 
Dhemett-te'oil dhe Mes'ele fi tahrimi”n-nadher fi kutubi 
ehti-kelëm. Ibën Kudame (v. 7441343), për të mbësh- 
tetur mësuesin e vet Ibn Tejmijje, në ballafaqim me 
Subkiun, e shkroi veprën er-Redd “ale s-Subki. 

Ibnurl-Vezir (v. 84071436), për të treguar se stili 
kur'anor është më i lartë nga stili kelamist, shkroi lib- 
rin Terxihu esëlibi1-Kur ën “alë eshtibi-Junën. 

Makbili (v. 10871696” me qëllim që të kundër- 
shtonte dhe të kritikonte kelamistët dhe mutasavvitët, 
shkroi veprën ci- Alen sh-shimih. 

Shevkëniu (v. 125011834) në veprën et-Tukaf fi 
medhhebi's-selef e përkrah selefizmin. 

Sejjid Kutub, Muhammed Kutub, Mevdadi, Ne- 
devi, Reshid Rida, Merëgi, Muhammed “Abduh, Xhe- 
mdludin Afgani, Mustafë Sibai, Subhi Salih, Muham- 
med Ikbal, “Akkid, Muhammed Ebti Zehra, Jasuf el- 
Kardëvi etj. - janë disa nga selefijtë e kohëve të fund 

Por, duhet theksuar edhe realitetin, që botëkup- 
timet selefite dallohen nga njëra-tjetra. Mehmed 


















shbkkëm “Akidetu ele (Ft 1971) vepër kj qëi përmbledh artikujt 
lexim Ahmadit, Buhëriut, Ebi Dividi, Ibën Kutdes, Dirimiut dhe Ki- 
simit lidhur me medhhebin selefit, Hiti cl. Bogdidi, Ztjisu e Ibën 
“Abdilberr, Vidi u rjëi io, Tahavi, Bëra sin ve foxkomitat, Hac 
deh 13925: Sibtni, Ebi U Akdotu elef oe ax bi ba 
st, Fit 13AVIYZH: Taha vije faks selfie, Ta 
Koçyifit, Hadicire Kolë Ankara, 1968 Ibën 
Hazis, Ibën Kajim, Tre tomstish, Shiti, tis bën Tej 
mije, Meshë Pri 
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Akifi, Mehmed Semseddin, Kamil Miras dhe Ah- 
med Naim janë pasuesit e moderuar e të matur të 
selefizmit në Turqi. 

Selefizmi, i cili në një masë të caktuar po sundon 
në botën islame, në Turqi, veçanërisht në saje të për- 
kthimeve, dita - ditës po shkon duke e forcuar pozi- 
cionin e vet dhe është një lëvizje që meriton të hulum- 
tohet e të studiohet nga çdo këndvështrim 

Vehhabizmi është një lëvizje me pretendime të se- 
lefizmit, e themeluar në kushte shkretinore, në kuadër 
të një shoqërie nomade, e përfaqësuar nga njerëz injo- 
rantë, të pakulturuar, të pahistori dhe fanatikë, e cila e 
ka treguar influencën e vet në vende të ndryshme të 
botës islame. Nëse e lëmë mënjanë injorancën, fana- 
tizmin dhe ekstremizmin e përfaqësuesve të ti 
të thuhet se vehhabizmi aktual është një selefizëm që 
nuk ka arritur të dalë në shkallën e merituar. 

Lëvizjen e Birgiviut në kohën e osmanllinjve du- 
het vlerësuar në po kë 

Armiqësia ndaj trajtës kelamiste dhe tasavvufiane 
të mendimit dhe besimit, pretendimi se këto ja 
dëmshme, se nëse të njëjtat nuk hidhen në një anë 
lami nuk mund të kuptohet, paraqesin tipare të sele- 
fistëve ekstremistë dhe fanatikë, kurse mosparaqitja e 
simpatisë ndaj trajtës së njëjtë të mendimit dhe besi- 
mit, konsiderimi i tyre si të padobishme dhe të pane- 
vojshme, ose më së paku ftohtësia e treguar kundrejt 
tyre paraqesin tipare të selefistëve të moderuar dhe 
tolerantë. Qëndrimi i selefive ekstremistë ose të mo- 
deruar, merr trajtën e ashpërsisë ose butësisë në kore- 
lacion me ekstremizmin ose maturinë e. kelamistëve 
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dhe sufijve. Për shembull, selefijtë Ibën “Arabiut i 
thonë felënës dhe mosbesimtar, kurse tregojnë res- 
pekt për Kushejriun. Përderisa kelamin e Fahruddin 
Raziut hiç nuk mund ta durojnë, kundër kelamit të 
Bakil-laniut nuk ngrenë zë kundërshtimi. 
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Kreu IT 
Kelimizmi 


BË TRE ETUËRA E MENDIMIT SAN 


Copyriohted material 


USTROKTERA E MEShIMIT NS LA SIS 


Keldimizmi 


“Kur vjen deri te konfrontimi i mendjes C'akl) me për- 
cjelljen (nakl), primare është mendja, kurse përcjellja inter- 
pretohet sipas saj.” 


Dijetarët e kelamit, të cilët emërtohen edhe me 
emra të tjerë, si ehli nadhar (ithtarët e vëzhgimit), ehl-i 
burhdn (ithtarët e provës), cili rej (Facionalistët), chl-i 
istidial (deduksionistët), cht-i kijis (analogjistët) dhe 
eht-i te'vil (interpretistët), nga spektri i qëndrimit që 
mbrojnë në çështjen e diturisë dhe të mendimeve të 
lansuara prej tyre, zënë një vend të rëndësishëm në 
historinë e mendimit islam. Kadi Bejdaviu në veprën 
e tij kelamiste Tavali v'enodr GStamboll, 13171893, në 
margjinën e Sherhit të Meodkifit) rëndësinë, vlerën 
dhe gradën e lartë të kësaj shkence në islam e shpje- 
gonsi vijon: 

“1. Kelami është dituria më fisnike (eshref-i “ulim. 
Fisnikëria e një shkence është në proporcion të drejtë 
me temën ose subjektin e saj. Kur kemi parasysh se 
tema e kelamit është Zoti dhe atributet e Tij, vijmë në 
përfundim se kjo shkencë është më fisnikja. 

2. Kelami është shkenca mbi bazat e fesë (im usti- 
lid-din). Studion bazat dhe themelet e fesë. Shkencat 
tjera ngrihen mbi këtë shkencë. Shkencat e tjera kanë 
nevojë për kelamin, kurse kjo shkencë nuk ka nevojë për 
to. Kelami është baza e njëshmërisë (estu 1-trohid). 
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3. Kelami është shkenca më e lartë tel flm -a 15). 
Nuk ka shkencë më të lartë se ajo. 

4. Kelami është koka e të gjitha shkencave (re'su 1- 

“ullim). Në maje të piramidës së shkencave gjendet kjo 
shkencë. 
'. Kelami është kryetari i shkencave (refsu 1-ul- 
tim). Dirigjon me shkencat tjera, ua cakton atyre rru- 
gën dhe drejtimin. Është një shkencë motivuese dhe 
dinamike.” 








Qëllimi i kelamit 





E nxjerr njeriun nga imitimi i vrazhdtë në kulmi- 
nacionin e bindjes, nga humnera e imitimit (taklid) në 
pikën më të lartë të hetimit dhe verifikimit (tahkik). 

Duke i ngritur perdet e botës së fuqisë hyjnore 
Cilenri xheberdit), shpalos sekretet e botës hyjnore. 

Siguron lumturinë e kësaj bote dhe të botës së 
ardhshme, Për këtë arsye, shkenca më e lartë, më e 
dobishme dhe më e fortë është kelami: nxënia dhe 
mësimi i kelamit është farz: kiftje.” 

Besimi islam mbrohet dhe u jep përgjigje armiqve 
në sajë të kësaj shkence. 

Rëndësia e këtij subjekti buron nga: Medreseja, në 
çështjen e shkencës së kelamit, i kushtëzon pjesëtarët 
e vet me indoki ime të këtilla, i shtie ata të besojnë 
me bindshmëri të thellë se kelami me të vërtetë është i 















7 Detyrë që nëse kryhet nga një person lirohet prej saj e tërë bashkësia 
(përkthyesi) 
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tillë. Më vonë kur vëren se në adresë të kelamit vijnë 
kritika dhe replika nga tasavvufi dhe selefizmi, thotë 
se kritikat dhe kundërshtimet e tilla janë dinamit, që 
synohet të vihet në themelin e islamit. Për këtë arsye 
ajo nuk mund të tregonte tolerancë kundër palës tjetër. 

Një nga shkaqet e kontradiktave, mosmarrëvesh- 
jeve dhe etiketimeve është edhe fenomeni i kushtëzi- 
simpalizuesve dhe ithtarëve të selefizmit, kela- 
mizmit dhe sufizmit (nga vetë këto shkolla) sipas 
botëkuptimit vetjak të dijes dhe shken 

Shkenca e kelamit, për arsye se i jep vlerën më 
të madhe mendjes, ka një strukturë racionaliste. 
Kelami është një sistem mendimi i themeluar dhe i 
zhvilluar nga murtezilizmi, i cili ushqehet me ide 
filozofike dhe që mbështetet në mendje dhe logji 
Ky stil i të menduarit, themelet e të cilit i ka vënë 
Vësil b. “Ata (v. 1311768), në shekullin e IVIX, duke 
u riparuar pjesërisht, është inkuadruar në trungun 
e ehl-i sunnetit në saje të Eshvariut (v. 324936) dhe 
Maturidiut (v. 333944). 

Zotërimi i një baze murtezilite, si 
teziles në masë të madhe nga filozofia, hyrja përsëri e 
kelamit sunnit pas Gazaliut në jtën luginë të 
mëparshmen), kanë qenë faktorët që kelamit i kanë 
dhënë ngjyra mjaft të shquara racionale, e si rezultat i 
kësaj kjo shkencë është larguar nga selefizmi dhe ta- 
savvufi. Shkaku pse edhe tradicionalistët, edhe sufij- 
të, në emër të islamit, ashpër e kanë sulmuar kelamin, 
qëndron në faktin se kjo shkencë duke e hedhur në 
plan të dytë përcjelljen dhe inspirimin, prioritet në 
Çështjet fetare i ka dhënë mendjes. 
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Prej më parë duhet theksuar se mendja, ashtu siç 
e kupton kelami, është një mendje krejtësisht teorike 
dhe metafizike, që mbetet përtej ndjenjave dhe botës 
lëndore. Në esencë, në temën e mendjes natyrore dhe 
praktike nuk ekziston ndonjë divergjncë ndërmjet se- 
lefizmit, sufizmit dhe kelamizmit. 


Periudhat e zhvillimit të drejtimit të kelamit 


Shkenca e kelamit që nga zanafilla e saj e deri në 
kohën tonë ka kaluar ni 
ndryshme. Më të rëndësishmet prej tyre janë 

1. Periudha e parë: Kelami i të pari 

istëve të vjetër. Periudhës së zhvillimit të 
shkencës së kelamit para Gazaliut i themi shkenca e 
kelamit të të parëve ('ilmul-kelëmit kudemd). Kjo pe- 
riudhë ndahet në dy faza: 

Kelami muttezilit: Që nga koha kur medhhebi 
Muttezile akoma nuk kishte dalë në skenë, disa indi- 
vidë, si Ma'bed el-Xhuheni, Gejlan ed-Dii iki dhe 
Xhehm b. Safvan, duke u mbështetur në mendje, për 
herë të parë i kishin interpretuar tekstet e shenjta. 
Muttezileja e zhvilluar nën ndikimin e ty' oi që t'i 
japë vend më të gjerë mendjes dhe, ndërkohë, edhe 
më tepër t'i interpretojë tekstet e shenjta. Një gjë e tillë 
u bë shkak që edhe më tepër të urrehet nga sunnitët. 
Themeluesit e parë të mutteziles, si Vasil b. “Atë dhe 
“Amr b. “Ubejd, kanë qenë dijetarë, asketë, intelektua- 
lë, letrarë dhe racionalistë. Eba Huzejl Al-laf, Naz- 
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Zam, Xhshidh, Abdulxhebbër dhe Zemahsheriu, janë 
nga dijetarët e mëdhenj kelamistë të mu'tezi 
Shkenca e kelamit është themeluar nga mu tezil 
mnitët dhe selefi vazhdimisht e kanë kundërshtuar 
këtë shkencë. 

Kelami sunnit fillon me Ebë Said b. Kullabin 
dhe, duke u zhvilluar me Eshrariun dhe Maturidiun, 
merr pamjen e një shkolle. Kësisoj, krahas kelamit 
muttezilit, lindi edhe ai sunnit. Eshrarizmi, i cili në fi- 
llim ishte shumë i afërt me selefizmin dhe hanbeliz- 
duke u distancuar gradualisht nga këto dy drej- 
time, iu afrua kelamit murtezilit. Ibën Fureku (v. 
40011009), Isterajini (v. 41871027), Abdulkahir Bagdadi 
(v. 42911037), Bakillani (v. 40371012), Semenëni (v. 
44411052) dhe Xhuvejni (v. 47871085) janë kelamistë të 
mëdhenj eshraritë të kësaj periudhe. Një dukuri me 
rëndësi paraqet edhe importimi i interpretimit të 
ngjyrës kelamiste në 'akaidin sunnit. 

2. Periudha e dytë: Periudha e kelamistëve të më- 
vonshëm. Me Gazaliun (v. 30571111) mbaroi kelami 
klasik dhe filloi i mëvonshmi. Ky kelam për së tepër- 
mi ka hyrë në probleme filozofike, shumë nasse i ka 
interpretuar. Në këtë mënyrë gradualisht shkonte 
duke iu afruar murteziles dhe filozofisë. Ibën Tumert 
(v. 52571130), Shehristani (v. 5481153), Fahruudin Ra- 
Ziu (v. 60611209), Kadi Bejdavi (v. 69171291), Amidi (v. 
63111233), Ti (v. 67271273), Xhurxhani (v. 81671413), 
Nxhi (v. 75611355) dhe Teftazëni (v. 79271389), janë ve- 
tëm disa nga kelamistët në zë të kësaj periudhe. 

Maturidizmi më tepër ka mbetur si një formë be- 
imi, c afërt me selefin, ndërkaq asnjëherë nuk ka ar- 
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dhur në pozicionin, që të krahasohet me kelamin e 
murteziles apo esh'arizmit. 

Kelami i kësaj periudhe, siç përmendin edhe Iban 
Haldani dhe Taftazani, kishte marrë një ngjyrë të ati- 
Në racionaliste, kështu që duke e zbritur në minimum 
interesin për tekstet e shenjta, deri në maksimum i 
ishte afruar filozofisë. 

Ky kelam, i cili strukturën e vet e bazonte mbi re- 
fuzimin e filozofisë së Aristotelit dhe drejtimit murte- 
zilit, që prej kohësh ishte bërë histori, kishte mbetur i 
pamjaftueshëm para lëvizjeve të reja ideore, shkenco- 
re dhe filozofike. Nuk mjaftuan as përpjekjet e kela- 
mistëve, si Mustafa Sabriu, që ta mbajnë në këmbë 
këtë sistem dhe, si përfundim, edhe ky kelam kaloi në 
analet e historisë së mendimit. 

3. Periudha e tretë: Kelami i ri. Nevoja për theme- 
limin e shkencës së kelamit nga c para me qëllim të 














me ideore, ideologjike dhe filozofike të botës, është 
ndjerë nga izmirli ismail Hakku i cili me të njëjtin që- 
llim shkroi një vepër dyvëllimëshe, Yeni llm-i Kelëm. 
Por, edhe kjo lë TË 
gjigjet që u dhanë 










tik, i cili në kushtet e kohës sonë islamin do ta 
mbronte in tutti. 

Tiparet kryesore të kelamizmit mund të përmbli- 
dhen me sa vijon: 





USTROKTERA E MENDIMIT veta n 193 


1. Shenjtërimi i mendjes dhe i argumentimit 


Dijetarët e kelamit deri në maksimum e kanë rri- 
tur vlerën e mendjes dhe në këtë mënyrë e kanë ngri- 
tur atë në gradë të shenjtërisë. 

Për të treguar të vërtetën se sa kelamistët që ba- 
Zohen në hadithe, shumica e të cilave janë të dobëta 
(si p.sh: “Feja e njeriut është mendja, ai që nuk ka 
mendje, nuk ka as fe”, “Zoti për veten e Tij nuk ka 
bërë krijesë më të vlefshme se mendja”, “Ai që është 
përpara me mend, përpara është edhe për nga afërsia 
me të Madhin Zot”, “Çdo gjë e ka bazën e vet, e baza 
e mbi të cilën qëndron myslimani është mendja””) i 
janë mbështetur mendjes, do t'i cekim parimet të cilat 
konsiderohen nistore në këtë shkencë: 

Kur kundërshtohen mendja me përcjelljen, priori- 
tet i jepet mendjes, kurse përcjellja interpretohet. 

Është i pamundur konfrontimi i mendjes me she- 
riatin. 

Një gjë që mendërisht ('aklen) është e palejuar dhe 
e pamundur, edhe tradicionalisht (naklen) është e pa- 
lejuar dhe e pamundur. 

Bazamenti i fesë është mendja... Detyrimet fetare 
dhe logosi hyjnor bazohen në mendje. 




















e hadithet ku preket çështja e mjendjes, shih “rët, Atit, 1 
ina Dhj së, Egjipt 1939: Axhltimi, Kesh af, I, . 236, 263. 
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Barasolera e mendjes dhe fesë 

Përderisa selefizmi, duke ia nënshtruar mendjen 
('akl) përcjelljes (nakl), madje duke e trajtuar mendjen 
si identitet të përcjelljes, ka bërë identitfikimin e për- 
cjelljes me mendjen, kelamizmi duke ia nënshtruar 
përcjelljen mendjes, ka vënë shenjë barazimi midis 
mendjes dhe përcjelljes dhe në disa raste fenë e ka 
konsideruar si identitet të mendjes. 

A shprehin vallë, argumentet tradicionale, saktësi 
dhe siguri” Sipas shumicës dërrmuese (xhumbir) të 
murteziles dhe esh'arinjve, jo. Sepse saktësia e argu- 
menteve tradicionale varet nga kuptimi dhe qëllimi i 
shprehjes së një fjale të caktuar. Specifika e parë kër- 
kon njohje të përcjelljeve nga fusha e shkencës së lek- 
sikografisë, sintaksës dhe gramatikës. Themelet e kë- 
tyre tri shkencave mbështeten mbi përcjelljet unikale 
(ahad), kurse subjektet sekondare mbi. analogjinë. 
Edhe përcjelljet unikale edhe analogjia shprehin pan- 
dehma (dhannj. 

Ta dishë se çka synohet me një fjalë, do të thotë ta 
dishë se e dorur në kuptimin ale- 
gorik, se nuk është e po të njëjtit kuptim (sinonim), se 
nuk është specifikuar me një 
nuk bëhet fjalë për takdim-t 
ditje). Është vështirë të konstatohet se në një shprehje 
nuk ka mundësi të këtilla. Për këtë arsye, argumentet 
tradicionale shprehin pandehma. 

Përveç kësaj, që argumentet tradicionale të shpre- 
hin saktësi, kusht është që mos të përplasen me men- 
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djen (dhe parimet e saj). Bile, edhe në rastet kur nassi 
€ kundërshton mendjen, pa hezituar fare prioritet i je- 
pet argumentit racional. Domethënia e argumentit 
tradicional interpretohet. Në rastin e argumentit tra- 
dicional bëhet transferimi nga kuptimi thelbësor, eg- 
zoterik dhe etimologjik në kuptimin alegori 

Për shembull: Pasi kuptimi i ajetit “Zoti qëndron 
mbi “arsh” është “Zoti u ul mbi “arsh”, mund të thu- 
het se kuptimi egzoterik i këtij ajeti bie ndesh me 
gumentin racional, që tregon se është e pamundur që 
i Madhërishmi të ulet mbi “arsh. 

Për këtë arsye, fjala “istivë”” (qëndrim, ulje) tek 
ajeti në fjalë duhet të përkthehet ose të interpretohet 
me “istilë” (mbisundim). Ose thuhet që “ulja mbi 
“arsh është metaforë e mbisundimit (lk). 

Argumentet racionale, bien në kundërshtim me 
argumentet tradicionale, dhe atyre u jepet përparësi 
nga pamundësia e veprimit me të dyja ose me të kun- 
dërtën e të dyjave. 

Po ashtu, dhënia përparësi përcjelljes para men- 
djes, paraqet revokim të rrënjës me degën. Zatën 
mendja është esenciale, kurse përcjellja mar 
Revokimi qenësor me margjinalen, e ka edhe kupti 

e revokimit të margjinales. Në imi i nji 
gjëje shpie deri te rezultati i anulimi 
do të thotë anulim i gjësë së njëjtë. 

Nuk është domosdo që një argument tradicional 
të mos përplaset me argumentin racional. Ndonjëhe- 
rë, ndoshta nuk mund të gjendet argument racional 
që kundërshtohet me atë tradicional, por edhe kjo 
nuk është në pikë të domosdoshmërisë. Sepse, ekzis- 































të vetë asaj, kjo 
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ton posibiliteti i moskundërshtimit të një argumenti 
racional ekzistues, por të panjohur, me një argument 
tradicional. Nga sqarimet e bëra, preraz u kuptua së 
argumenti tradicional është i lidhur me dhjetë specifi- 
ka, çdo njëra prej të cilave është pandehmë. Pra, argu- 
mentimi dhe kuptimi i argumenteve tradicionale 
është pandehmor (dhanri). Zatën, argumentet tradi- 
cionale, të cilat janë sekondare (fer), nuk mund të 
jenë më të forta sesa argumentet racionale, të cilat 
janë primare. 

E vërteta është se ca herë te subjektet e sheriatit 
Guridike, e jo racionale) argumentet. tradicionale 
mund të shprehin ekzaktësi, kurse në ato racionale 





pnale nuk është e lejuar.” 

Obligimet fetare dhe diskursi hyjnor bazohen në 
mendje, e për këtë arsye të çmendurit nuk janë të 
ngarkuar (me obligime fetare). Pozicioni i kelamit në 
këtë pikë është i fortë. Por, nuk është e lehtë t'i jepet 
përgjigje pyetjes: “Ku fillon dhe deri ku shkon uniteti 
endjes dhe tekstit të shenjtë2” 
he në çdo çështje mendja dhe tek- 
sti i shenjtë janë një, së bashku dhe të njëjtë, atëherë 
Ç'është dallimi ndërmjet një trajte të këtillë të fesë, 
filozofisë dhe metafizikës” Feja a nuk ka në aspektet e 
veta sekrete, përtejmendore dhe të paperceptueshme7 
Këto çështje në kelam janë bërë objekt polemikash të 



























” Xhurxhsni, Shef veziti Stamboll 12801863, 79, 0. 
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gjera dhe çështjet janë synuar të zgjidhen duke sakri- 
fikuar mendjen. 

Kelami, i cili është nisur nga parimet dhe pikë- 
pamjet e përmendura, ka dashur që besimit islam t'i 
japë një identitet racional dhe logjik. Kelami besimin e 
ka transferuar nga zemra në kokë, muslimanllëkun e 
zemrës e ka pru në gjendje të muslimanllëkut të men- 
djes. Besimi në kelam më tepër se një realitet, i identi- 
tetit të besimit dhe praktikës, është një e vërtetë që 
mendohet dhe perceptohet. 

Kur e kemi parasysh faktin se kelami është për- 
pjekje për t'i dhënë jetës shpirtërore një formë racio- 
nale, për t'u dhënë koncepteve sublime një trajtë logji- 
ke, nuk mund të mendohet që mendimi mistik të mos 
bëhet shënjestër e sulmeve të tij. Karshi një rrjedhoje 
të këtillë të ngjarjeve, është e palogjikshme që kelami 

















Vallë, a ka ndonjë mospëlqim ose inkonzistencë 
midis tekstit të shenjtë dhe mendjes” 





çdokush i përgjigjet me: “Jo, s'ka”, në praktikë dhe in 
det ata që thonë “po, ka” nuk janë minoritet. 


Çështja e interpretimit 





Sipas kelamit, kuptimi eksternal dhe leksikor i 
disa ajeteve dhe haditheve kundërshtohet me mend- 
jen dhe botëkuj in shkencor. Për këtë arsye, këtyre 
teksteve të shenjta në saje të komentimeve dhe vlerë- 
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simeve konform parimeve të mendjes së kulluar dhe 
normave gramatikore të gjuhës arabe — operacion ky 
që në kelam quhet te oil — u jepet kuptim në përputhje 
me racion. 

Tekstet e shenjta, të cilat kelami i interpreton në 
temën e teologjisë (ildhijjat) janë dyllojëshe: 

Veprimet e Zotit ose atributet veprore (es sifatu ji - 
lije). Për shembull: “Xhae rabbuke...” (Erdhi Zoti yt)“ 

Atributet individuale të të Madhit Zot. Për shem- 
edu ” (Dora e Zotit) 

Sipas kelamit, kuptimet etimologjike dhe eksterne 
të këtyre dhe teksteve të tjera të shenjta bien ndesh 
me mendjen dhe shkencën. Ardhja e Zotit e ka kupti- 
mine kalimit të Tij nga një vend në një vend tjetër, ku 
Ai nuk ka qenë prezent më parë, kurse Zoti është i 
pastër nga vendi (mekin), koha ( 














të krijohet më pas (bit). 
('arad) dhe e ngjarë (hadith). Shprehja “Dora e Zotit” e 
ka kuptimin se Ai për të 
mjet ose organ. Kurse i Gjithëfuqishmi është i pastër 
Cmunezzeh) nga të qenit nevojtar për mjet dhe organ. 
Kelami, duke u nisur nga kj je bazë, të 
gjitha atributet vepruese dhe konsiderue- 
shme të atributeve individuale i konsideron muteshd- 
bih dhe i interpreton dhe thotë se “domethënia që 
kuptohet nga etimologjia dhe eksterniteti i këtyre 
shprehjeve nuk është e synuara (nakstid) dhe e dëshi- 
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ruara (murdd).” Për këtë arsye, kelami duke interpre- 
tuar fjalinë “xhae rabbuke” në trajtën “xhde emru rab- 
bike”, kurse “jedull-llah”-in me “kudretull-llëh” (fu- 
qia e Zotit) dhe “ni'metull-llah” (dhuntia ose mirësia 
e Tij), i zhduk kuptimet egzoterike dhe literare të 
teksteve të shenjta. Kjo, pra, sipas kelamit është kupti- 
mi i përshtatshëm me mendjen dhe natyrën e teksteve 
të shenjta. 

Interpretime të njëjta janë bërë edhe lidhur me 
atributet individuale, si fytyra, gishtërinjtë, syri, pam- 
ja e Zotit, si dhe atributet e Tij vepruese si hidhërimi, 
Zbritja, turpërimi dhe qëndrimi. Përderisa kelami tek- 
stet e shenjta i interpreton në këtë mënyrë, selefi 
ton duke brohoritur: “Feja po na ik duarsh, tekstet e 
shenjta po falsifikohen...” 

Sipas selefit, “Zoti vjen”, sepse për këtë ai vetë ka 
dhënë lajmin. Lajmin që e jep Zoti duhet pranuar siç 
është, pa e interpretuar. Kjo fare nuk konfrontohet me 
mendjen e shëndoshë. Mendja nuk është e autorizuar 
që ta interpretojë dhe ta vlerësojë lajmin e dhënë. In- 
terpretimi i nasseve dhe “manipulimi” me traditën 
racios. 
të shenjë barazimi midis 
dhe ka konstatuar një 
të plotë. Por, selefizmi deri te ky për- 
fundim nuk ka ardhur duke e marrë tekstin e shenjtë 
nën kontrollin dhe dominimin e mendjes (siç veproj- 
në kelamistët), përkundrazi, duke ia nënshtruar men- 
djen përcjelljes. Për këtë shkak, mendja fetare siç e 
kuptojnë selefijje dhe siç e kuptojnë kelamistët, para- 
qesin antinomin e njëri-tjetrit. 
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Përgjigjja e selefizmit në pyetjen “Vallë, si vjen 
Zotit”, është kjo: “Zoti vjen, kjo ardhje nuk i ngjan 
ardhjes së njerëzve.” Esenca ose natyra e ardhjes së 
Zotit për në është një e panjohur. Duhet besuar në 
thelbin e saj dhe nuk duhet polemizuar rreth cilësisë. 
Kjo është një ardhje hyjnore. Imam Maliku shumë bu- 
kur e ka rezymuar besimin e selefit: “Qëndrimi (ist- 
vë) është një e vërtetë (hakk), besimi në të është obli- 
im (farz) është një e panjohur (mexhkil) dhe 
vende të këtilla pyetja “si”” është sajim (bid'ai).” 
Imëm-i A'dhami në Fiklu'tekber thotë: “Zoti, 
ashtu siç theksohet edhe në Kur'an, ka dorë, fytyrë 
dhe shpirt, këto janë atributet e Tij, rreth të cilave nuk 
duhet shtruar pyetja “sit” Nuk mund të thuhet se 
“dora” e ka kuptimin e “fuqisë ose dhuntisë.' Nxjerrja 
nga goja e një fjale të € ka kuptimin e refuzimit 
















teziles.” Nga kjo qartë shihet se Eba Hanife, i cili në 
fikh është racionalist, në besim (i'tikid) është selefi, 






c faktit se pyetjeve në lidhje me 
çështje të këtilla gjithmonë u përgjigjet me: “Nuk 
dimë se si është. Ardhja e Zoti Pë 





kefe” (pasi 

Selefijtë interpretimet e kelamistëve i vlerësojnë si 
ndryshim (tagjjir) dhe falsifikim (prishje) të teksteve 
të shenjta, kurse kelamistët kuptimet literare dhe eg- 
zoterike të tyre, t pranohen si qenësore në selefi- 
zëm, i trajtojnë si njëfarë hashevizmi, respektivisht si 











1 Në këtë pikë selefizmi arrin në një lo agnostcizmi (ede. 
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një trupëzim (texhsim) dhe përgjasim (teshtih) dhe 
këtë specifikë në çdo rast haptazi e kanë shprehur. 

Në subjektet e besimit kelamistët kundër selei 
mit dhe sufizmit kanë mbrojtur idenë se prioritet du- 
het t'i jepet mendjes. Në çështjet veprore shkolla juri- 
dike e Irakut qëndrim të njëjtë ka marrë edhe karshi 
shkollës juridike të Hixhëzit: Imam Maliku, i cili gjen- 
dej në krye të shkollës juridike të Hixhazit, ka mbroj- 
tur një pikëpamje juridike të bazuar në përcjellje 
(nak), kurse kryetari i shkollës juridike të Irakut, 
Imam-i A'dhami, ka mbrojtur një pikëpamje të bazuar 
në racio (pikëpamje racionaliste). Për pasojë, shkollës 
së parë juri shtë thënë Ehl-i hadith, kurse të dy- 
tës Ehl-i re'j. Ebd Hanife, i cili në besim është selefi, në 
fikh është racionalist. 











Vlera e mendjes 





Autori i Yeni dlm-i Kelëm-it, lzmirli, vlerën e 
mendjes e shpjegon kështu: “Feja islame i referohet 
mendjes. Syçeltësisë i jep dritë, e ngre perden e rëndë 
nga zemra, e shpëton zemrën nga prangat e besimeve 
të gabuara - besëtytnive. Islami e ka prezantuar 
juesin dhe argumentet e njëshmërisë (teohid). Në saje 
të kësaj, zotëruesit e mendjes së shëndoshë (akl-i setin) 
e kanë njohur të detyrueshmen (vaxhib), të lejueshmen 
(xhtiz) dhe të pamundshmen (mustahil) e atributeve 
hyjnore. Feja islame i ngre perdet midis Zotit dhe ro- 




















jozi sime krëna E mënoimit istani 


bit, i përjashton nga ndërmjetësimi në këtë relacion 
orakujt, dinjitarët (klerikët) dhe ndërmjetësuesit tjerë. 

Kjo fe atë gjë në të cilën thirret e vërteton me ar- 
gumente. Të madhin, të voglin e popullit, elitën dhe 
masën i thërret kështu: Ju jeni njerëz, të cilëve Zoti ua 
ka fisnikëruar mendjen, me qëllim që t'i mendoni dhe 
t'i kuptoni gjërat në të cilat udhëzon mendja. Kuptoni 
botën lëndore, por qëndroni në kufijtë e ligjit të drejtë 
dhe të virtytit. Gjeni Krijuesin tuaj me anë të men- 
djes...Ja pra, kaq rëndësi i jep islami mendjes. 

Islami, sikur që e mbron mendjen me mësim 
(tatim), edukatë (terbije), meditim (tefekkur) dhe hu- 
lumtim të lirë, po ashtu e mbron edhe mendjen dhe 
mendimin nga gjërat që i dëmtojnë ato. Vetë realiteti 
se fjala e parë e shpallur e Kur'anit është “lexo”, qartë 
tregon për rëndësinë që islami ia jep mendjes, shken- 
cës, njohurisë dhe mendimit. Një argument tjetër 
është edhe potencimi i lapsit në të njëjtin diskurs. 
Mendimi racional në islam është bazë, sepse kjo fe 
është fe e mendjes ('akl), e idesë (fikr), e provës (bur- 
hën), e argumentit (delil) dhe e vështrimit (nadhar). Në 
njëshmëri, e cila është themeli i islamit, vështrimi ra- 
cional është princip. Në fer 
cjellja gjithmonë jani 

Islami në shumë ajete i thërret njerëzit në mediti 
(tefekkur), përkujtim (tedhekkur), konsideratë (i tibir), 
shqyrtim (tedebbur), mendim (ta'akkul) dhe kuptim ose 
perceptim (tefehhur). Ja, pra, tipare të këtilla racionale 
e përbëjnë shpirtin e islamit. Numri i ajeteve që flasin 
për vështrimin (nadhar) dhe meditimin (tefekkur) është 
mbi pesëqind. Islami nuk e shuan iluminacionin e ra- 
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cios, nuk e verbon pishtarin e largpamësisë. Përkun- 
drazi, e përforcon mendimin, i bëhet prijës mendjes, e 
shpie mendjen deri tek e vërtetëta deri aty ku ajo nuk 
ka mundur të arrijë, e shpëton atë nga dëmet dhe rre- 
ziqet, për mendjen bëhet një kandil hyjnor, e çon atë 
të shfrytëzohet nga nuri vet. 

Islami, duke e shpëtuar mendjen dhe idenë nga 
Zinxhiri i imitimit, me anë të emocionit (riss) dhe eks- 
periencës (texhrube), si dhe mendjes ('akl) dhe rezoni- 
(muhëkeme), mendimit i jep korrent, ia hap rrugët 
zemërgjerësisë. Mendja, në përgjithësi, është kusht 
për t'u dhënë detyra të caktuara individëve të caktu- 
ar. Atij që i mungon mendja, nuk i jepen kompetenca 
dhe autorizime. Islami me argumente e kërkon të 
drejtën që mendjes t'i jepet pavarësia në një rreth le- 
gal. Pavarësia e mendimit nuk është e mundur me një 
mendje të cunguar. Ata ërojnë lirinë e mendi- 
(, mendjen e përdorin për të njohur të drejtën dhe 
të gabuarën, të dobishmen dhe të dëmshmen. Njeriu 
mendërisht i lirë të drejtën e vet e kërkon brenda një 
lirie të plotë dhe komplete. 

Në dispozitat islame nuk ekziston kurrfarë barriere 
që do të konfrontohej me shkencën dhe që do të shkak 
tonte rënien në robëri të mendjes. Revokimi i imitimit të 
verbër, kërkimi i provës dhe argumentit, refuzimi i të 
thënave të pabazuara në themele të shëndosha e kështu 
me radhë janë privilegje të fesë islame. Islami e ka shpë- 
tuar mendjen dhe idenë nga ngrirja dhe ngurtësimi, nuk 
e ka lejuar që të bjerë në prangat e robërisë.“ 
































14 miri lena Haka, Ari Kan 





sine Cevp, 60. 194. 
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Ahmed Hardi Akseki, i cili, sikurse edhe në çdo 
temë, e ndjek mësuesin e vet, izmirliun, thotë: “Feja 
jonë, parimisht është fe e mendjes. Islami duke e 
rrur popullin kah e vërteta duke qëndruar larg çudi- 
rave dhe gjërave jo të rëndomta, mbështetet vetëm në 
konkluzionet evidente dhe të kthjellëta të mendjes, në 
normat shkencore. Njëri nga themelet më të rëndë- 
sishme të islamit është pranimi i normave të kësaj feje 
pas diskutimit të lirë. Islami në mënyrë direkte i drej- 
tohet mendjes. Kërkon peshimin e mendimeve dhe 
polemika ku do të përdoret vetëdija e plotë. Pa i ori- 
entuar mendjet kah argumentet sentimentale, nuk i de- 
tyron njerëzit të besojnë në ekzistencën e Zotit të Lartë. 
Gjëja më e shëmtuar në islam është imitimi qorrazi i 
një gjëje të caktuar. Ka shumë dijetarë që besimin e 
imituesit nuke llogarish 

Ka edhe të atillë 



















nga hadithet që flasin për këtë subjekt 

“Feja e njeriut është mendja e tij: qi që nuk ka mendje 
muk ka s fë”, 

“Feja është vetë mendja, qi që nuk ka mendje nuk ka 
asfe”: 

“Lumturinë e ka gjetur qi, të cilit i 
mendja” 

“Ai që mendërisht nuk është i plotë, as fenë nuk e ka 
të plotë 

“Njerëzit bëjnë mirësi. Por, sevapet u shkruhen sipas 
sasisë së mendjes” 

“Mos e simpatizoni tepër një mystiman, niveli intelek- 
nuk dihet”, 
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“O Ali, përderisa populli i afrohet Zotit me lloj-lloj 
punësh të mira, ti afreju Atij me mençuri të ndryshme, 
kështu që edhe në të, edhe në tjetrën të jesh para 
tyre” 
“Parajsa është njëqindshkallëshe, më e ulëta prej tyre 
është për popullin (masën), 
“Pashe Zotin, të mençurin sbherë që do t'i rrëshqasë 
ë këmbë Zoti, derisa të mos bëhet vendi 









“Hz. Aisheja ka pyetur: O i Dërguar i Zotit, cila 
është përparësia e një njeriu ndaj tjetrit” Muhannedi 
(a.s.) tha: Mendja: kush ka më shumë mend, qi 
madh se tjetri. Hz. Aisheja: Po në botën tjetër, me çka 
arrin njeriu përparësit 1 Dërguari i Zotit u përgji 
mendje. Hz, Aisheja shtoi: Në rregull, po në botën tjetër 
çdokush a nuk do të marrë shpërblim sipas veprave të 
bërat Muhammedi (a.s.): Aishe, çdokush a nuk vepron 
me aq sa i ka dhënë mend i Madhërishmit Për këtë arsye 
njerëzit dënohen ose shpërblehen në 
djen e tyre.” 

Vlera e mendjes nuk mund 













tek e vërteta e besimit në sajë të argumentimit. 
Pasi që i jep kaq rëndësi mendjes, nuk ka sekret 
besimi ku nuk luan rol ky element. Asnjëherë nuk 
është thënë e as që mund të thuhet: “Je i detyruar 
të besosh, pa marrë parasysh ta kap ose jo mendja 
një gjë të tillë: në çështjet e besimit mendja nuk ka 
kompetenca.” 








jogi st Ke KTU RA E MENDIMIT istAni 


Në atë shkallë saqë, bile edhe pas arritjes së bindjes 
— që është fryt i rezonimit - se Kur'ani është një libër 
hyjnor dhe se Muhammedi (a.s.) është i Dërguari i Zo- 
tit, nëse vërehet mospërputhshmëri ndërmjet teksteve 
të shenjta dhe argumenteve të pakontestueshme ra- 
cionale, bëhet interpretimi i teksteve të shenjta. Në ras- 
te të këtilla, sipas konsensusit të ulemësë islame, pasi 
themeli i besimit qëndron mbi argumentimin racional, 
teksti i shenjtë duke u interpretuar, si domosdoshmëri 
braktiset kuptimi ekstern. Në këtë rast, marrja në 
konsideratë e tekstit të shenjtë c ka kuptimin esencialja 
(asl) të sakrifikohet për hir të sekondares (fer). 

Themeli kryesor i islamit është mendja-rezonimi. 
Besimi pa gjenerimin e një bindjeje të plotë dhe të pa- 
lëkundshme në përpunim idesh, nuk është nga farzet 
islame. Është nga fakti se islami për sovran e njeh 
mendjen, që në fokusin e tij argumenti i vetëm në 
drejtim të argumentimit të një gjëje është të mendua- 
rit rreth gjithësisë dhe natyrës. 

Shumica e ulemësë së ehl-i sunnetit thonë se nuk 
e gjen shpëtimin njeriu i cili vdes — edhe pse e ka 
dhënë mundin — e nuk arrin ta evitojë dyshimin dhe 
të arrijë te e vërteta, 

Nuk mund të thuhet: “Duhet besuar pa marrë pa- 
rasysh ta merr ose s'ta merr mendja.” Ka shumë ajete 
dhe hadithe që i përbuzin ata që mjaftohen me një be- 
sim të thatë, duke mos menduar rreth fshehtësirave të 
krijimit dhe të gjithësisë. 

Islami ka atakuar ashpër imitimin. Imitimi e ka 
kuptimin e mospërdorimit të mendjes - dhuntisë më 
të madhe të Zotit për njeriun, e nënshtrimit të verbër 
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ndaj të tjerëve. Imitimi është i dëmshëm edhe në dy- 
nja edhe në ahiret. Përderisa Zoti na ka dhuruar men- 
djen, me të cilën do të dallohet e mira nga e keqja, 
S'do mend se mospërdorimi i këtij kriteri të vlefshëm 
dhe ecja e verbër pas të tjerëve është devijancë. Islami 
një gjë të tillë e ka bërë të ndaluar dhe i ka dënuar ata 
që ndjekin këtë rrugë. Parimi i islamit është: Më parë 
mendo e pastaj prano. Nga kjo përfundohet se islami 
është fe e mendjes e racios. Mendja është mbështetësja 
e parë e kësaj feje. 

Myslimanët duhet të jenë mendimlirë, me botë- 
kuptime të qëlluara, zotërues të mendjes dhe të konsi- 
deratës. Imitimi është pjesë e fesë së atyre që jetojnë të 
shkujdesur si kafshët 

Nëse vërehet rasti i ballafaqimit të mendjes me 
përcjelljen, pranohet vendimi i mendjes. Përcjelljes 
(nak) i jepet domethënie sipas mendjes, duke bërë in- 
terpretim mbi bazë të rregullave gjuhësore. Dy janë 
shkaqet e interpretimit të përcjelljes sipas mendjes: 

Sipas botëkuptimit islam e vërteta është një. 

Nuk është e mundur të pranohet një besim absurd ose 
mbyllen sytë para një konkluzioni, padrejtësia e të cilit 
është evidente. 

Në islam pozita e mendjes, si dhe e hulumtimit 
dhe mendimit të lirë është shumë e lartë. Mospërdori- 
mi i mendjes në çështjet publike, respektivisht ngjitja 
pas tekstit të shenjtë, mosdhënia e vendimit në x 
çështjen për të cilën nuk ka nass, nuk janë veprime që 
përputhen me shpirtin e islamit.“ 






























8 Ahmed hard Aksekt, 





vr, Stamboll, 1966, . 314, 344. 
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Këtu duhet vënë theks të veçantë në disa pika: 
Hadithet e cituara shpesh nga kelamistët dhe raciona- 
listët nuk janë autentike, Vetë dijetarët kompetentë të 
hadithit kanë theksuar se të gjitha hadithet në të cilat 
lavdërohet ose fyhet mendja janë apokrife.” 

Përgjigjja jonë pyetjes së parashtruar “Akseki a 
nuk ka njohuri se këto hadithe janë joautentike””, është 
Kjo: Si Akseki, ashtu edhe të tjerët shumë mirë e dinë se 
hadithet e këti lloji nuk janë autentike. Por, ata thonë 

















kuptimin e shpjeguar në Kuran dhe hadithet autenti- 
ke, Dometi i këtyre haditheve përputhet 
me shpirtin e Kur'anit dhe haditheve autentike. 

Për shembull, sintagma “Ai që nuk ka mend, nuk 
ka as fe”, bile edhe nëse është i 
vonë, prapëseprapë shpreh një 
ngarkimi i fëmijëve dhe të çmendurve me obligime 
fetare, tregon se mendja gjithmonë është kushti i parë 
për të qenë i ngarkuar (mukel-le). 

Dogmatikët dhe mutasavvifët ekstremë vazhdi- 
misht e kanë sulmuar mendjen, madje për të bërë një 
gjë të tillë kanë shpikur edhe hadithe, kanë shkruar 
libra të shumtë. Përçmimi dhe përbuzja e mendjes 
deri në këtë shkallë është bërë shkaktare e okupimit të 
shoqërisë nga besëtytnitë dhe besimet e kota. Dijeta- 
rët, të cilët e vërejtën dëmin e shkaktuar sho. 
lame nga besëtytnitë, me qëllim të orientimit të be- 
simtarëve në kahen e racios dhe të shkencës, u shfry- 
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tëzuan nga hadithe të këtilla. Ata besonin se një vep- 
rim i këtillë do të jetë në dobi të islamit, madje preten- 
donin se vetëm kjo është alternativa e vetme me anë 
të së cilës mund të arrihet deri te krijimi i kushteve 
për mbisundimin e këtij botëkuptimi. Nëse përgjegjë- 
sia për shpikjen e haditheve ku lavdërohet mendja, u 
bie kelamistëve, mëkati i haditheve të shpikura për 
përbuzjen dhe përçmimin e mendjes u takon selefijve 
dhe sufijve. Çështja se cila përgjegjësi është më e 
madhe përbën subjekt vlet 
Në fakt, ata që e njohin mi - 
ruar mendjen dhe shkencën nuk ndjejnë nevojë të 
mbështeten në hadithe të tipit “Feja e njeriut është 
mendja e tij” ose “Kërkojeni diturinë, madje dhe deri 
në Kinë.” Por, edhe ata që e dinë mirë psikologjinë so- 
ciale dhe nivelin e popullit, që pikëpamjen e i 
dhur me mendjen dhe shkencën e shprehin ni 
ë lakonike dhe elokuente, besojnë në domosdosh- 
mërinë e shfrytëzimit të këtyre fjalive të cilat, duke u 
përsëritur shekuj me radhë, kanë zënë vend në kujte- 
ën e shoqërisë islame. 






























2. Kritikë drejtuar përcjelljes (nakl) dhe selefizmit 


Kelami me këmbëngulje ka mbrojtur idenë se 
njohuritë më të drejta dhe më të shëndosha janë ato 
racionale dhe logjike, si p-sh.: 

“Tërësia është më e madhe se pjes 


shkakun e vet”, “Çdo gjë është e njëjtë 





', “Çdo gjë ka 
me vetveten” 
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etj. Këto njohuri shprehin saktësi më të madhe sesa 
tekstet e shenjta dhe në këtë pikë kelami pa kompro- 
mis e ka sulmuar selefizmin, i cili ka një mendim dia- 
metral me këtë. 

Nuk është i drejtë mendimi i selefizmit se kelami 
murtezilit dhe ai sunnit e kanë rrëzuar nga froni tek- 
stin e shenjtë dhe e kanë ekskomunikuar tekstin e 
shenjtë (nass). E vërteta është se nassit ja kanë kufizu- 
ar kompetencat, kurse mendjes i kanë dhënë më 
shumë hapësirë. Edhe pse formalisht nassi ka qëndru- 
ar në fron, më shumë është dëgjuar “fjala” e mendjes. 
Në metodologji (ush) prioritet i është dhënë nassit, 
por në praktikë për bazë është marrë mendja. Njerëzit 
më tepër kanë treguar respekt për. nassin, por gjith- 
herë i janë përmbajtur konkluzionit të mendjes. 
me fjalë më të qarta, nassi është mbret, por vula është 
në duart e mendjes. Mendja, ashtu siç e kuptojnë kela- 
mistët, në një aspekt është një mendje, që i mbë 
nassit dhe që gjendet në shpirtin e tij. Nuk është një 
mendje si ajo filozofike, e cila sillet pavarësisht nga 
ss, e cila sipas nevojës ka edhe kompetencën e re- 
fuzimit të tyre. Por, nuk është sikurse mendja e sele- 
fizmit, e cila në çdo hap i nënshtrohet nassit. 

Mjaft interesante jai € kelamistit 
Fahruddin Razi lidhur me atë se me ç'sy e shikojnë 
kelamistët mendjen dhe tekstin e shenjtë: “Argumen- 
tet tradicionale nuk shprehin bindshmëri dhe ekzak- 
tësi, sepse për të qenë të tilla duhet që të jenë larg nga 
mundësitë që vijojnë: kuptimi literar, kuptimi që del 
nga rregullat gramatikore, sinonimiteti, metaforika 
(mexhëz), përcjellja (nak), marrja përpara (takdim) dhe 
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shtyrja mbrapa (1e'hir), specifikacioni (talisis), derogi- 
mi (nes'h) dhe konfrontimi me racion. Ndërsa e vërte- 
ta thotë se në tekstet e shenjta nuk ekzistojnë mundë- 
sitë e këtilla. Atëherë, pra, nassi është hipotetik (dhan- 
ni). Po edhe ajo që mbështetet në pandehma është hi- 
potetike. Pas konstatimit të kësaj, para na del kjo tab- 
llo: Argumentet tradicionale (ed-delëilu 'n-naklijje) janë 
identitet i pandehmës (dhan), kurse ato racionale 
identitet i ekzaktësisë. Pandehma nuk mund t'i 






jep një sqarim të gjerë.” Xhurxhani në Sherlu -mevdkif 
thotë se “sipas shumicës dërrmuese dhe murteziles, 
argumentet tradicionale nuk kanë karakter shkencor.” 
Puna nuk ka mbetur me kaq, është ti 









dialogu.” Kësisoji, selefizmi, i cili nuk e njeh shkencën 
e apologjetikës islame (kelam) është konsideruar si 
imitues dhe besimi i pje 
sy të dyshimit. Kelamistët, në përgjithësi, selefijjen e 
kanë akuzuar me përngjarje hashevijjes, muxhessimes 
dhe mushebbihes dhe për besimin janë shprehur me 
fjalë talljeje: “Besoni se Zoti zbret nga “arshi në botën 
qiellore, mirë: po në vendine Vet kë e lë2” 

Selefijtë pas dëgjimit të fjalëve “Argumentet ra- 
cionale dhe kelamiste janë ekzakte, kurse ato tradicio- 






















ken us d-dhe, (margjina € Aftësi), Egjipt, 
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pale (semi — nakti) janë hipotetike”, ndonjëherë janë 
tërbuar, e ndonjëherë i kanë vënë para vetes kapuçat 
dhe thellë-thellë kanë menduar. 

Ibën Tejmije, për të refuzuar pretendimin e cituar 
më parë të Raziut, shkroi një vepër voluminoze, të ti- 
tulluar Bejënu muoëfokati sarihit-menkti  lisokhit- 
markil (Egjipt 1321, margjina e Minhëxhus-sunne). Në 
të ai ka theksuar se Gazaliu ka qenë i këtij besimi. Në 
të po ashtu gjerë e gjatë thekson se revelata dhe she- 

iati të sjella me anë të pejgamberëve nga i Lartma- 
dhëruari veç më i nënshtrohen konkluzioneve njerë- 
zore dhe racionale. Ibën Tejmijje duke pretenduar se 
ky qëndrim i kelamistëve i ngjan qëndrimit të dijeta- 
rëve hebrenj dhe të krishterë të fesë lidhur me Tevra- 
tin dhe Inxhilin, vazhdon: “Dijetarët hebrenj dhe të 
krishterë të fesë në çështjen e respektit ndaj pejgambe- 
rëve të Zotit janë më afër të vërtetë: ëta.” 

Ibën Tejmijje ka të njëjtën mendim sikurse Ahmed 
b, Hanbeli. Mirëpo ata të parin e groposin në thellësi- 
të e tol (ytin e nxjerrin në qiell. Ibën Ethiri në 
veprën cl-Këmil (ndodhitë e viteve 323 dhe 475) rrëfen 
për një ndodhi mjaft mësimdhënëse: “Sherif Ebu Kë- 
sim Bekri ishte eshrari. Nga Magribi erdhi në Bagdad 
dhe zuri pozicion të kundërt me hanbe 
tjerash ishte shprehur edhe kështu: Hz Sulejmani nuk 
ishte mosbesimtar (kifir), kurse shejtanët ishin. Siç 
shpjegohet edhe në ajetin e dytë të sures el-Bekare, 
Imam Ahmedi nuk ishte mosbesimtar, kurse ithtarët e 
tij ishin mosbesimtarë.” 

Mendësia kelamiste kohë pas kohe ka shkuar kaq 
larg dhe në ekstremizëm në fyerjen e lëvizjes selefite. 
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Mjaft e pakuptimtë është që Ibën Haxher Mekkiu, i 
cili me sy tolerant i trajton fjalët e Ibër Arabiut “Fara- 
oni vdiq si mysliman”, i cili nuk i jepte vizë mallkimit 
të Jezidit, lëshon një reshje të mallkimeve karshi Ibën 
Tejmijjes dhe Ibën Kajjimit. Përderisa fascinohet nga 
Ibën “Arabiu, i cili faraonin e paraqet si mysliman, 
insiston në atë se selefijtë si Ibën Tejmijje dhe Ibën 
Kajjimi janë mosbesimtarë, të dalë feje dhe ateistë.” 
Ibën Kajjimi thotë se ariu dhe ithta- 
jë tjetër pos filozofisë së Ibën Sind- 
së. I njëjti, Nasiruddin Tësin - vepra Texhrid e të 
një kohë të gjatë është mësuar nëpër medresetë osma- 
ne -e quan ndihmës të kufrit dhe atcizmit (nuk është 
ndihmës i fesë (nësiruddin), por ndihmës i mohimit 
dhe ateizmit (nësiru-kufri vett-ithid).” Sipas selefijjes, 
rabinët dhe priftërinjtë duke u mbështetur në mendje, 
logjikë dhe filozofi e kanë shkatërruar fenë e të dërgu- 
arve të Zotit, kurse në botën islame rolin e tyre e kanë 
luajtur kelamistët. Vajtimet e këtilla të dhimbshme të 
selefizmit janë me shumë rëndësi, sepse na japin 
mundësinë e konstatimit të faktit se sa kelimistët i ja- 
pin rëndësi nassit dhe naktit. Qartë shihet se konfronti- 
mi ndërmjet selefizmit me kelamizmin nuk është një 
konfrontim në ide (fikr), por në besim ('akide). Nuk ka 
të bëjë me çështjet sekondare dhe margjinale të fesë, 
por me ato esenciale dhe themelore të saj. Nuk është 
një konfrontim partikular dhe specifik, por universal 
dhe i përgjithshëm. Në fokusin e selefijjes islami është 

























2 Shik e Fetsoar këij, 203, 270,396. 
“Ibën Kajjim, Fatet lekë, Kajro, 1961, 1.263. 
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një gjë, kurse në atë të kelamijjes një gjë krejtësisht tje- 
tër. Midis Fahruddin Raziut dhe Ibën Tejmijjes ekzis- 
ton një humnerë e madhe, e cila s'ka mundësi të ka- 
përcehet ose të mbyllet. Kjo humnerë e simbolizon 
dhe e karakterizon selefizmin dhe kelamizmin. 

Lëvizja juridike racionaliste dhe analogjiste, të 
cilën e filloi dhe me sukses e zhvilloi Ebë Hanife, te- 
i hidhëroi, ua theu zemrat tradicionalistëve. Për 
të arsye tradicionalistët vazhdimisht e kanë urrej- 
tur Ebë Hanifen dhe racionalistët (eti rej), të cilët i 
përfaqëson ai. 

Imani A'dhami ka vepruar edhe me të dukshmen 
edhe me shpirtin e nasseve dhe nëse kjo nuk ishte e 
mundur, e linte pas shpine etimologjinë e nassit dhe 
vepronte me shpirtin e tij (nassit). Ai nuk i merrte në 
konsideratë përcjeljet, që nuk përputheshin 
pamjet e i 
drejtave dhe të nderit të njeriut. Dukuria e preferimit të 
ixhtihadit të vet cis-d-vis përcjelljeve të këtilla dhe ana- 
logjisë së bazuar në to, quhet istihsën. Lidhur me një 
hadith të transmetuar nga Ebu Ishak cl-Fizëri ka 
thënë: “Këto fjalë nuk janë hadith, por besim i kotë (fut 
rife) Atyre që transmetonin hadithe në trajtën “Nga 
preja e luftës (ganfret) kalit i takon një pjesë, kurse ka- 
lori , u thoshte “Unë nuk mund t'i jap më tepër 
hise një kali, se një besimtari.” Sipas shumicës së feki- 
ëve Guristëve islamë), nga preja e luftës këmbësorisë i 
takon një, kurse kalorësisë tri pjesë. 

Eba Hanife atyre që thoshin: “Pejgamberi (a.s) 
kur nisej për në udhëtim, hidhte short mes grave të 
veta”, u përgjigjet: “Shorti është bixhoz.” 
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Eba Avane thotë: “Eba Hanife nuk vepronte si- 
pas haditheve që ne ia transmetonim.” 

Evzii thotë: “Eba Hanife nuk jepte fetva sipas ha- 
ditheve të transmetuara, kurse ne të gjithë veprojmë 
sipas opinionit të vet (ze). 

Tradicionalistët, të cilët thonë se nuk kanë parë 
njeri më të guximshëm në çështjen e hadithit se Ebi 
Hanifen, pohojnë se ai ka dhënë fetva që kundër- 
shtojnë dyqind hadithe të Pejgamberit (a.s.. Qëndri- 
këtillë i Imam-i Adhamit i ka shqetësuar dijeta- 
rët e hadithit dhe ithtarët e traditës (nak) dhe ka 
shkaktuar pezmin dhe urrejtjen e thellë të tyre karshi 
këtij dijetari. 

Hatib Bagdadi, transmeton fjalë, nga të cilat vë- 
rehet qartë se Ebd Hanife i ka shqetësuar tepër ithta- 
rët e thënieve pejgamberike dhe të traditës. Le të ci- 
tojmë disa prej tyre: 

Imam Mëliku, kryetar i lëvizjes së hadithit dhe 
asaj juridike të Hixhazit, ka thënë se “fitneja e Ebë 
Hanifes është më e dëmshme se fitneja e Iblisit.“ 

Hamdevejhi e pyet Muhammed b. Meslemen: 
“Pse fikhu racional është përhapur 
të Medine s'arrin dot të hyjë”: Ibën 
Mesleme jep këtë përgjigje: “Sepse Pejgamberi (a.s.) 
ka thënë se në Medine nuk mund të hyjnë dëmtue- 
sit (tën) dhe Dexhxhallit Eba Hanife është një 
Dexhxhall.” 

Imam Shafitu është autor i fjalëve “Men istahse- 
ne fakad sherre'a” (Ai që pranon ose vepron sipas 
istihsanit ka sjellë një sheriat të ri) dhe Ebë Hanifen, 
i cili e merr për bazë istihsanin, e akuzon se lë më- 
























në çdo anë, e 
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janë sheriatin e Pejgamberit (a.s) dhe shpik një 
sheriat të ri.” 

Sipas Imam Ahmedit edhe re'ji edhe hadithi i Ebi 
Hanifes janë të dobët. 

Evzdi thotë: “Bota islame dhe myslimanët nuk 
kanë parë njeri më të dëmshëm se Eba Hanifeja.” 

Lëvizja juridike racionaliste, analogjiste dhe istih- 
saniste e filluar nga Imam-i A'dhami, u kish shkaktuar 
aq di ë 
fundit di 
rë feste. Sufjan eth-Thevriu u gëzua kur mori vesh laj- 
min e vdekjes së Ebë Hanifes dhe tha: “I falënderuar 
qoftë Allahu që na shpëtoi nga individi që ishte shkak i 
rënies në bela (sprovim) të shumë njerëzve.” 

Sufjin eth-Thevriu i ka thënë Abdussamedit: 
“Shko tek Ibrahimi dhe jepi sihariqin se vdiq fitne- 
xhiu ummeti,” 

Dijetarët e hadithit dhe tradicionalistët me shekuj 
c kanë jetësuar hidhërimin e ndjerë ndaj Eba Hanife- 
së, edhe pas vdekjes nuk e kan rehat, janë marrë 
me të bile edhe pas kalimit të tij në botën tjetër. Bishr 
b, Eba Ez'herci 3 në ëndërr një 
xhenaze të mbështjellë me një mbulesë të zezë qymyr, 

Pyeta: “Kush 
është ky i vdekur” Më thanë: “Eba Hanifeja.”9 

Këto ndjenja, me tërë gjallërinë e tyre, kanë jetuar 
edhe tek Imam Buhariu, i cili ka vdekur një shekull 
më vonë se Imamr-i Adhami. Dijetari më i madh i ha- 
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dithit, Imam Buhariu, i cili nuk transmeton asnjë ha- 
dith nga Eba Hanifeja, vetëm për të refuzuar botëku- 
ptimin juridik racionalist të Ebë Hanifesë veprës së 
vet të hadithit, të njohur me titullin Sahit ia shton një 
pjesë të titulluar Kitabu 1-hijel. Në të, duke filluar me 
shprehjen “kale ba'du'n-nës” (ka thënë dikush prej 
njerëzve), 13 herë flet për Eba Hanifenë dhe nxënësit 
e tij, duke potencuar se pikëpamjet e tyre janë opo- 
nente me ajetet dhe hadithet e Muhammedit (a.s. i 
ka kundërshtuar ato dhe nuk ka ngurruar nga për- 
dorimi i shprehjes “halefe r-resal” (e ka kundërshtu- 
ar Pejgamberin). Kjo pjesë është shkruar apostafat 
për të kundërshtuar dhe refuzuar kreun Kitabu”: 
nga librat e fikhut hanefit. Në çdo qoshe të kësaj vep- 
re menjëherë vërehet reaksioni i ndjerë kundër Eba 
Hanifesë. Për shembull, Imam Buhariu që në pj 

e pa 
dhe se vepra është pjesë e besimit, me këtë qartë i 
kundërshton pikëpamjet e Imim-i A“dhamit në këtë 
sferë. 

Buhariun në këtë çështje e ndjek edhe dijetari i 
dytë me peshë në fushën e hadithit, Imam Muslimi. 
rën € vet, pas transmeti- 
drimet juridike të feki- 
hëve dhe muxhtehidëve si Imam Shafi'iu, Imim Ah- 
medi, Imim Mëliku, Thevriu lidhur me vendimet 
(ahkiim) nga thëniet pejgamberike, kurse për qëndri- 
met e Ebii Hanifesë as që i bie ndër mend të thotë një 
fjalë. Kur duhet të shprehë ndonjë pikëj 
qëllim që mos t'ia përmendë emrin Ebo Hanifesë, për- 
dor shprehjen “sipas kufelinjve.” 
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Kritikat e padrejta, akuzat e rënda, etiketimet e 
paarsyeshme të tradicionalistëve dhe të dijetarëve të 
hadithit drejtuar themeluesit dhe dijetarit më të madh 
të fikhut, Eba Hanifesë, janë të pavend, të pakuptimta 
dhe të pavlefshme. Opinioni ynë është se as dijetarët 
il b. Atë” dhe Zemahsheriu, nuk 
është e drejtë të fajësohen dhe të sulmohen në këtë 
trajtë e jo më dijetari i madh sunnit si Imëm-i A“dha- 
cili është i njohur me zuhdin (eremitërinë), tak- 
vanë (devotshmërinë), diturinë dhe sinqeritetin e vet. 
Madje, sipas bindjes sime individuale nuk duhet Kriti- 
kuar kështu as mendimtarët jomyslimanë si Descar- 
tesi, Pascali dhe Bergsoni. Por, mentaliteti fetar tradi- 
cionalist dhe dogmatik nuk mund që t'i kritikojë 
ndryshe lëvizjet e reja ideore-shkencore. Në këtë kon- 
tekst, gjendja aktuale nuk dallon nga ajo e së kaluarës. 

E vërteta është se Ebi Hanife nuk ka refuzuar 
asnjë hadith, për të cilin dihet se ka dalë nga goja e të 
Dërguarit të Allahut. Edhe ai kishte kriterin e vet 
specifik për haditheve. Një 

























sajuar shumë hadithe, i ishte dhënë emri “vendshty- 
pësjarpunishtja e haditheve.” Fjalët “hadithi që nga 
Hixhazi del një pëllëmbë, në Irak shndërrohet në një 
pash”, “hadithi kur del nga Hixhazi dy herë i shto- 
het trimëria dhe fuqia” ishin shndërruar në proverb. 
Në një vend ku kaq shumë sajoheshin hadithe, Ebd 
Hanifes nuk i kishte hije të pranonte për rregull juri- 
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dike ose argument çdo hadith të transmetuar pa iu re- 
feruar analogjive dhe parimeve racionale të mbësh- 
tetura në Kur'ën. Ekzistonin shembuj dhe argumente 
që e çonin të veprojë kësisoj: 

1. Mugire b. Shurben, i cili kishte thënë së “Mu- 
hammedi (a.s) e gjykoi një grua, e cila me që 
kishte bërë abort duke u liruar nga një rob” Hz. Ome- 
ri e ka urdhëruar: “Këto fjalë dëshmoi me një dëshmi- 
tar” dhe hadithin që nuk përputhej me pikëpamjen e 
tij juridike e pranoi vetëm pasi u verifikua nga saha- 
bët e Pejgamberit (a.5)-' 

Fatime b. Kajs Firije kishte transmetuar një ha- 
dith, në të cilin thuhet: “Unë edhe pse u ndava nga 
burri me tri ndarje (talëkj, Muhammedi (a.s) nuk e 
detyroi atë të më siguronte një vendbanim.” Hz. 
Omeri lidhur me këtë tha: Nuk mund ta braktisim lib- 
rin e Zotit dhe sunnetin e Pejgamberit duke u mi 
tetur në fjalët e një gruaje, për të cilat nuk dimë në: 
janë gënjeshtra ose të vërteta, të plota ose të mangëta” 
dhe e refuzoi hadithin e transmetuar nga kjo grua.” 
Ja, pra, ky stili të menduarit është stili ebahanifçe. 

Hz. Omeri ndiqte këtë metodë edhe në hadithet 
që kanë të bëjnë me moralin dhe etikën. Në 
Eba Mësa ekEshrariu kishte ardhur në shtëpinë e Hz. 
Omerit dhe duke qëndruar para derës, me qëllim që 
të kërkonte leje për hyrë brenda, kishte dhënë tri herë 
selam. Kur kishte parë se nuk është duke marrë për- 
gjigje, ishte kthyer në shtëpinë e vet. Një çikë më vonë 
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Hz. Omeri kishte dalë jashtë, kishte dërguar një njeri 
që ta thërriste Eba Masanë, E kishte pyetur atë se pse 
kishte vepruar ashtu. Ebë Mësë i ishte përgjigjur: 
“Kam dëgjuar nga Pejgamberi (a.s) se në raste të këti- 
Na duhet vepruar kështu.” Hz. Omeri ia kishte kthyer 
me këto fjalë: “Vallahi, nëse këtë që thua nuk e argu- 
menton me një argument dhe dëshmitar, kam të ta 
djeg shpirtin.” Eb Mësë, i frikësuar nga kjo kanosje, 
kishte shkuar dhe e kishte marrë si dëshmitar Ubejj b. 
Ka'bin dhe, kështu, kishte dalë i larë.” Imam-i Adhami 
në kuptim të plotë të fjalës ishte një mentalitet i këtillë. 
Alishte trashëgimtar i sistemit mendor të hz. Omerit.” 

Hadithi më i lartë në përmbledhjen më të famsh- 
me të haditheve, Sahihut-Buhdri, është tresh (fuli- 
thi)” më i ulëti është me nëntësh (tusë 3). Por, numri i 
llojit të parë të haditheve është vetëm 22. Në veprën e 
Muslimit nuk ka ulëti. Domethënë, një hadith për 
të ardhur nga Pejgamberi (a.s.) deri te Buhariu, mini- 
mum duhet të ndërrojë tre duar, tri kujtesa. Por, 
shuma e përgjithshme e këtyre hadithev vetëm 
22. Hadithet tjera deri te Buhariu kanë arritur vetëm 
pas ndërrimit të 4, 5, 6, 7, 8 dhe 9 duarve dhe kujtesa- 

































persona - madje edhe nëse supozojmë se të gjithë janë 
të sinqertë - si pasojë e shkaqeve natyrore dhe të pa- 
evitueshmme si harresa dhe gabimi. Por, Hz. Omeri — 





v përcjellë nga tre transmetues 
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nëse nuk përputheshin me pikëpamjen e tij juridike 
dhe shkencore - nuk i pranonte as hadithet që vinin 
përmes një ndërmjetësuesi (oësita). Kurse në shumë 
€ dimë se sahabët e Pejgamberit janë njerëz të 
drejtë ('udil), nuk mund të bëhen objekt studimi të 
mangësive, respektivisht mbi ta nuk mund të apliko- 
het metoda kritike e shkencës së hadithit. Vallë, ata që 
vrazhdë e sulmojnë Imëm-i A'dhamin, si do të sille- 
shin sikur të jetonin në kohën e Hz. Omerit, Çqën- 
drim do të merrnin karshi pikëpamjes së këtij njeriu 
të madh nga historia islame lidhur me hadithet” 

Është pyetur Imam Ahmedi: “Nëse në një qytet 
jetojnë një dijetar fikhu racionalist dhe një muhaddith, 
por ky i dyti nuk zotëron fuqinë e dallimit të hadithit 
të dobët nga ai autentik dhe lind një çështje juridike. 
Besimtari mysliman kujt duhet t'i drejtohet, fekihut 
racionalist ose muhaddithit të patalentuar”” Imam 
Ahmedi pa hezituar është përgjigjur: “Duhet drejtuar 
muhaddithit. 

Ibën Xherir et-Taberiu Imam Ahmedin nuk e llo- 
garit për muxhtehid: “Ai nuk është fekih, ai ë 
haddith”. Me sa duket, nuk janë të gabuara fj 
beriut lidhur me Ahmed b. Hanbeli 
huaj ndaj opinionit (rej) dhe analogji 
A'dhami ka zotëruar një nocion juridik të shëndoshë, 
një pikëpamje të ndritur ligjore dhe një qëndrim pre- 
ciz lidhur me të vërtetën. Ai gjeneronte konkluzione 
juridike nga hadithet që i transmetonin dijetarët e ha- 
dithit, por që nuk mund të depërtonin në thelbin e 
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tyre. Këto konkluzione aspak nuk u binin ndër mend, 
madje as në ëndërr, dijetarëve të hadithit. 
Njëherë dijetari i hadithit, i quajtur A'mesh, e 
pyeti Ebë Hanifen lidhur me një çështje dhe menjëhe- 
rë mori përgjigjen e duhur. A'meshi pyeti: “Prej nga e 
di se kjo është kështu si thua ti”. Eba Hanifeja ia 
ktheu: “Konkluzioni i kësaj çështjeje a nuk gjendet në 
hadithin që ma transmetove vetë tit” Ky dijetar i drej- 
të dhe i sinqertë i hadithit u fascinua nga mjeshtri. 
Ebë Hanifes në nxjerrjen e konkluzioneve dhe kët 
çmoi me fjalë lakonike dhe plot sarkazëm: “Fekihë, j 
jeni mjekë, ndërsa ne (muhaddithët) farmacistë.” “ 
Imarr-i A'dhami me qëllim që të shpëtonte mys- 
manët nga shqetësimet dhe vuajtjet, ka gjeneruar disa 
Zgjidhje juridike. Më vonë, këto zgjidhje juridike u 
eksploatuan dhe u keqinterpretuan nga medhhebet 
konkurrente. Mëny imit të këtyre 
zgjidhjeve dhe çështjeve juridike i është thënë kile ose 
hijel. Kjo është baza e meselesë së quajtur më vonë 
hile-i she Për shembull, pyetjes “Nëse një njeri 
betohet se “nëse kjo punë nuk më del kështu, do të bëj 
marrëdhënie intime me gruan time ditën e Ramaza- 
nit, Ebi Hanife i je Ramazanit 
del në udhëtim dhe bën punën 
Eba Hanife është akuzuar për sakatosje dhe çë- 
nim të vazhdueshëm të hukmeve të fesë, vetëm pse 
at askujt nuk i ha- 




































ka ofruar zgjidhje të këtilla, në 
het haku. 





Pat td, 4.190. 
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Ebi Hurejre transmeton një hadith, në të cilin thu- 
het: “Ngrënia e një gjëje që prek zjarrin e prish abde- 
sin”,” Përderisa hanbelijtë veprojnë me hadithe si: 
“Atij që ha mish deveje i prishet abdesti, kurse atij 
ha mish deleje nuk i prishet”, Ebi Hanife merr një 
pozicion oponent me këtë qëndrim. Nuk beson se këto 
hadithe janë autentike, kështu në disa raste kërkon 
kushtin që, për të vepruar sipas një hadithi, i njëjti 
duhet të transmetohet nga një sahabi i cili e njeh fik- 
nuk veprohet 
me një hadith - të transmetuar qoftë edhe nga sahabët 
e njohur në transmetim (rivëjet), por anonimusë në 
shkencën e fikhut, si Enes b. Maliku dhe Ebë Hurejre — 
që kundërshtohet me të gjitha llojet e analogjisë. 

Autorë si Hatib Bagdadi në veprën Tëriku Bagdëd, 
Ibni Hazmi në btëtu 1-kijës ve'r-re'ji vet-istihsën dhe el- 




















she 
ridik racionalist dhe analogjist. Muhammed Zdhid El- 
Kevtheri (v. 1951) e ka mbrojtur Ebi Hanifenë ndaj 
kritikave të këtilla.” 

Këtu duhet vënë theksi edhe mbi një pikë. Përde- 
risa tradicionalistët dhe dijetarët e hadithit ashpër e 
kanë fajësuar Eba Hanifen, hanefijtë nuk kanë nde- 
njur duarkryq, edhe ata kanë bërë apologjinë e prijësit 
(imamit) të tyre. Kjo ka qenë një detyrë e natyrshme 









geta, Egjipt 1957, 16.4. 
1 Shih Te nibu'-hatib ve Makslatu Kevtheri, 
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për ta. Por, ka pasur edhe të atillë që, me qëllim të 
mbrojtjes së Imamit, kanë sajuar hadithe, madje, duke 
e lavdëruar atë me gjuhën e Pejgamberit (a.5.), € kanë 
ngritur atë mbi fushën e kritikës. Sipas këtyre hadi- 
theve, Pejgamberi (a.s.) ka urdhëruar: 

“Ebii Hanife është pishtari i këtij unometi. 

“Do të vijë një njeri, emri i të cilit do të jetë Nu'man b. 
Thëbit, kurse llagapi Ebi: Hanffe. Feja e Allahut dhe sunneti 
im do të ngjallet në sajë të dorës së tij. 

“Pejgamberët tjerë krenohen me mua, kurse unë do të 
krenohen me Ebi Handfen 

Disa herë rastisim edhe në hadithe ku, për t'u lav- 
dëruar Ebu Hanifeja, sulmohen imamët e tjet 

“Shafiiu për këtë ummet është më i dëmshëm se Tb- 
lisi, kurse Ebi Hanifeja është pishtar. Sikur në kuadër të 
hebraizmit dhe kristianizmit do të ishte dikush si Ebi 
Hanifeja, këto fe nuk do të falsifikoheshin”.'' Ca herë 
flitet edhe për atë se Eba Hanifeja lavdërohet edhe 
në Tevrat. 

Ata që, për të kuptuar dhe për të sqaruar se sa i 
madh është Ebd Hanifeja ndjejnë nevojë për të sajuar 
hadithe, janë injorantë paaftë ta kuptoj- 
në personalitetin e ti to hadithe të sajuara 
kanë gjetur klimë mjaft të 
dominon ekstremizmi, 

Në fakt, sajimi i haditheve nga ana € anëtarëve të 
selefizmit, kelamizmit dhe sufizmit pro vetvetes dhe 
kundër oponentëve të tyre, nuk është një gjë e rrallë. 

































90 Ahmed Emin, Da it, 177. 
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Parimisht, çdo hadith i thënë, në çështjen e mendjes 
është apokrif (meodit). Hadithet janë sajuar edhe me 
qëllim të nxitjes së jetës asketike dhe të devotshme. 
Fanotizmi fraksionar, sektarian, është një nga faktorët 
kryesorë të sajimit dhe mbajtjes gjallë të këtij lloji të 
haditheve. 

Fjalët e thëna nga konkurrentët dhe kundërshta- 
rët e pikëpamjes juridike racionaliste kanë ë 
jo me emrat e përmendur, pa marrë parasy: 
u janë etiketuar atyre, neve na japin mundësit 
shansin për të fiksuar të vërtetën. Zatën, ky është që- 
llimi ynë. Ithtarët e pikëpamjes fetare tradicionaliste e 
kanë shikuar me brengë themelimin dhe zhvillimin e 
sistemit juridik të Eba Hanifes, të bazuar në re'j kijës 
dhe istihsën, apo thënë shkurt në racio dhe logjikë. 
jalë të pamatura kanë pohuar se 
idërmarrje e guximshme pa kri- 
ter, që e ndryshon drejtimin dhe thelbin e islamit. Me 
të vërtetë Imamr-i A'dhami iu rrek një pune të madhe 
dhe në këtë drejtim arriti sukses për çdo lavdatë, res- 
pektivisht e meritoi titullin “juristi më i madh, Risive 
që ai i bëri në fushën e shkencës së fikhut u detyruan 
t'u përshtaten edhe anëtarët e medhhebeve konku- 
rrente. Ebi Hanife drejtpërdrejt ose tërthorazi u ka 
dhënë sens dhe kahe medhhebeve maliki, shafii dhe 
atij hanbeli. Në saje të punimeve të tij ka ardhur deri 
te sistemati jurisprudencës islame, e cila ka për- 
fituar aftësinë e të qenit më e fortë dhe më e dobish- 
me. Zvogëlimi i numrit të armiqve të tij dhe shkatërri- 
gradual i tyre, detyrimiii të gji 
gjuhë respekti për të, tregon se 
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ai, me kalimin e kohës është kuptuar më mirë dhe ka 
filluar të çmohet. 

Imam-i A'dhami dhe lëvizja juridike racionaliste 
nuk është një pafatësi për mendimin islam. Pafatësi 
është mosruajtja e fuqisë së saj të atëbotshme deri në 
ditët tona dhe mosforcimi i saj. Pa fare dyshimi mund 
të themi se çdo lëvizje serioze, e madhe dhe e dobish- 
me, ballafaqohet me problemet dhe barrierat me të 
cilat është ballafaquar lëvizja e filluar nga Ebë Hanife. 

Eba Hanife edhe nxënësit e vet i thërriste që ta 
ndjekin rrugën që e kishte trasuar ai vetë: “E kanë ha- 
ram që të japin fetva duke u bazuar në fjalën time ata 
që nuk kanë njohuri për argumentin që kam sjellë.“ 
Habit realiteti se ndjekësit e Imam-i A'dhamit, i 
cili është një nga juristët më të mëdhenj jo vetëm 
brendapërbrenda botës islame, por në suaza botërore, 
menjëherë disa shekuj pas vdekjes së tij u thelluan në 
dogrmatizëm të vrazhdtë dhe, duke e hedhur mënjanë 
konceptin e ixhtihadit, re'it, kijësit dhe istihsanit, ka- 
pën imitimin dhe tradicionalizmin. Ky tradicion 
Zëm nuk bazohet në përcjelljen e hadithit dhe tekste 
të shenjta, por në përcjelljen e pikëpamjeve të njerëzve 
dhe mendimeve të tyre të shprehura në formë të 
shkruar. Dera e ixhtihadit veç më u mbyll, e çe 
saj iu dorëzua imituesve. Për këtë arsye u bë e paima- 
gjinuar që liderët e imitizmit t'i hapnin dyert e ixhti- 
hadit. Kur nuk ekziston ixhtihadi, nuk ekziston as 
mundësia e përfitimit nga Libri dhe sunneti. Me kohë, 
nasset filluan të trajtohen vetëm si libër leximi dhe 
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këndimi (kirdet tilëvet), me qëllim të arritjes së mi: 
ve të përtejbotëshme. Ajetet dhe hadithet veç më nuk 
luanin rolin e tyre për të gjallët, por për të vdekurit. 
Në vend që në matjen e saktësisë së mendimeve të 
muxhtehidëve dhe ulemasë të merreshin për kriter 
fjalët e Zotit dhe të Dërguarit të Tij, vërtetësia e dome- 
thënies së kuptuar nga fjalët e Zotit dhe të Dërguarit 
të Tij mateshin duke u marrë për kriter fjalët e muxh- 
tehidëve dhe imamëve. 

Botëkuptimet e fekihëve të mëvonshëm shumë 
lustrohen nga fjalët e Hadimiut, të shprehura në 
artikullin e ixhtihadit të veprës së tij Sherhu Tmexhë- 
mi”: “Të gjitha tekstet e shenjta që kundërshtojnë fjalët 
e dijetarit tonë të fikhut duhen interpretuar. Fjalët e 
fekihëve tanë parapëlqehen më shumë sesa tekstet e 
shenjta (kaol'l-fukahë muraxhxhehun “alen-nushis). 

Imituesit që shprehen se “fjalët e fekihëve janë 
larta sesa nasset”, nuk do të thonë se ajetet dhe 
hadithet janë të pavlefshme dhe të parëndësishme. 
Përkundrazi, ata pretendojnë se nasset i shohin në 
një piedestal të lartë, ku nuk mund të arrijë askush, 
pos disa muxhtehidëve, jetuar në shekujt e 
parë të 
e Zotit), në nivelin e 
perceptimit të njeriut — e ky është qëllimi i zbritjes 
dil), e shohin shumë më lart fuqisë percep- 
tuese të njerëzve të kohës së sotme dhe për këtë ar- 
sye mjaftohen e kënaqen me mendimet e muxhtehi- 
dëve. Thënë më qartë, ata që kani botëkuptim, 
Kur'anin e zbritur nga qiclli në tokë prapë e kanë 
ngritur lart (në qiell). 
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Nnjerrja e teksteve të shenjta nga gjendja e apliki- 
mit në përditshmëri dhe mjaftimi me të çmuarit e tyre 
vetëm në teori, nuk është një gjë e thjeshtë, të cilën 
selefijtë do të mund ta përtypin. Për këtë arsye autori 
i Fiklur s-sunne-s, Shah Velijull-llah, në parafjalën që ia 
shkroi veprës Huxh-xhetulldhi 1-diliga thotë: “Fekihët e 
Maverdunnehrit (Transoksanisë) nuk janë marrë me 
Kur'an dhe hadith, por me legjenda e bi ni. Kur 
kanë gjetur një çikë kohë të lirë, janë marrë me fikhun 
hanefit sikur ai të kishte zbritur nga qiell 

Shkaku i divergjencave — që ndonjëherë ar 
deri në ballafaqime e përplasje - ndërmjet selefizmit 
dhe autoriteteve të fikhut imitues, qëndron në lë 
e tradicionalizmit të bazuar në tekstin e shenjtë dhe 
dhënien pas tradicionalizmit të bazuar në tekst (meta) 
dhe koment (sherh). Shkolla juridike e Irakut, e cila në 
fillim ishte racionaliste dhe analogjiste, më vonë u bë 
transmetuese dhe stereotipe, e humbi cilësinë e të qe- 
nit produktive dhe e fitoi atë të të qenit transferuese. 
Sikur te selefizmi, ashtu edhe te autoritetet imituese të 
fikhut “nuk ka mbetur gjë për t'u thënë, sepse çdo gjë 
është thënë në trajt ukur dhe më të drejtë”, 
Ajo që duhet bërë, është përcjellja (nakl, rioijet) e 
këtyre fjal 

































u Shi Sha Velill ih, Pastë 
dhënia. 


Kajro, pa datë, para 
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Kritika e inspirimit dhe e sufizmit 


Kelamistët, ashtu si selefistët, i kanë kritikuar dhe 
refuzuar mutasavvifët, të cilët në rend të parë i japin 
rëndësi inspirimit ikëm) dhe zbulimit (keshf). Këto di- 
vergjenca, të cilat kanë lindur në trajtën teqeja-medre- 
seja, dervishi-mulla, batin-dhahir, zemra-koka etj, 
shekuj me radhë e kanë preokupuar botën e mendi 
islam. Nesefiu, i cili ka gëzuar autoritet të madh 
në mesin e hanefijve, në veprën e tij të titulluar “Akti 
dun Nesefijje (Metnut-'akdid) thotë: “Sipas ithtarëve të 
së vërtetës (ehl-i hakt), inspirimi (illdm) nuk është një 
mjet i dobishëm për të fiksuar autenticitetin e diçka- 
je”. Teftazari, i cili ndjen nevojën për të komentuar 
dhe zbutur këto fjalë të Nesefiut, pohon se “inspirimi 
është argument (delil), por jo për çdo kënd, nuk e ka 
aspektin e vet me të cilin e obligon individin”, por, 
me sa duket, harron se edhe ixhtihadi, re'ji, kijasi dhe 
istidlali janë të të njëjtit karakter. Domethënë, as ixhti- 
hadi e as re'ji nuk janë argumente të përgjithshme, 
madje, nuk kanë karakterin e detyrimit të individit 
besimtar. Nuk ka dallim ndërmjet parapëlqimit të 
ixhtihadit të Imam Shafi'iut ose zbulimit dhe inspi 
it të Hz. Mevlanasë: konceptet e të dy dijetai 

janë opcionale (ii 

Kaffali thotë: “Sikur të kishte qenë e mundur 
shkenca me inspirim (ilhent), mendja dhe të mendua- 
rit nuk do të kishin kurrfarë kuptimi.” 






























n' Sheviki, Ishit uh, . 248. 
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Në krye të replikave që kelamistët ua drejtojnë 
sufijve qëndrojnë këto fjalë: “Kur kemi parasysh së 
inspirimi përkufizohet si “një emanacion dhe kuptim 
i hedhur në zemër pa dhënë kurrfarë mundi dhe për- 
Pjekjeje”, atëherë ç'kuptim kanë mundi dhe përpjek- 
ja për të fituar dituri 

Përderisa sufijtë i japin rëndësi të madhe dëgjimit 
të zërit të ndërgjegjes dhe myftiut të zemrës, kelamis- 
tët dhe fekihët inspirimin - të cilin e quajnë “shehade- 
tu'l-vixhdan” (dëshmia e ndërgjegjes) dhe “shehade- 
tu'l-kalb” (dëshmia e zemrës) - nuk e marrin për ar- 
gument. Në librat e kelamit “shkaqet e diturisë” (e5- 
bab-i “ilm) janë treguar tre: a) mendja, b) bonsensi 
(hiss-i selëm) dhe c) lajmi i besueshëm (haber-i sëdik). 
Kelamistët, në këtë klasifikim i japin vend mendjes 
dhe tekstit të shenjtë, kurse zbulimit dhe inspirimit jo. 

Në librat e kelamit kur thuhet “hulal” (metempsi- 
koza), në përgji nkuptohet dhe refuzohet tasa- 
vvufi i Hallaxhit, i cili ka thënë “Enc'I-hakk” (unë 
jam e vërteta), kurse kur thuhet “ittihadi” (uniteti), 
nënkuptohet tasavvufi i Ibën “Arabiut, i cili mbron 
teorinë e njëshi së qeniesfonhdet-i ouxhtid). 

Kelamistët, ashtu siku 
ar tefsiret simbolike 
inspirim dhe të njëjtët i kanë quajtur devijim dhe rrësh- 
qitje në batinizëm. Nesefiu në Metnu1-'akid thotë: “Nas- 
set cilësohen me kuptimet e tyre egzoterike  (dhahi). 
Kuptimi i një nassi është ajo që kuptohet prej egzo- 
terikes së tij. Është ateizëm dhe mohim mënjanë 
kuptimet egzoterike dhe të pranosh disa kuptime, në të 
cilat insistojnë ithtarët e ezolerikës (eh-i batin)”. 
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Disa dijetarë të fikhut shumicën e ideve të ekspo- 
Zuara në veprat e Ibën “Arabiut Futukdt... dhe Fu 
sfs...,i kanë trajtuar si dalje prej feje, ateizëm dhe e 
mohojnë edhe autorin e tyre, të cilin e kanë emëruar 
“shejhur1-ekfer” (shejhi mosbesimtar më i madh). 

Mustafa Sabriu, i cili veten e prezanton si muxh- 
tehid dhe dijetar i kelamit, Gazaliut me ide tasavvu- 
fiane i vë atributin si “individ që ka bërë gabime të ci- 
lat s'mund të nënçmohen, që ka bërë gabime të pafal- 
shme”. Shkaku i shprehjes së këtyre fjalëve në adre- 
së të Gazaliut është fakti se ky në fund të jetës së vete 
ka zgjedhur rrugën e tasavvufit dhe i ka dhënë rëndë- 
si të madhe zbulimit dhe inspirimit 

Idetë e Gazaliut nga vepra Mishkët Lenvir janë 
refuzuar, duke u konsideruar ilu 


















sipas vendimit të marrë nga këshilli i ulemasë, u aku- 
zua për dalje nga feja dhe u ekzekutua në vitin 
3091921. Medreseja në mënyrë permanente i ka jetësu- 
ar idetë, ndjenjat dhe bindjet e këshillit, që mori këtë 
vendim. Bajezid Bistami, i quajtur “Sultënu 1-arifin” 
(mbreti i gnostikëve), me presionin e ulemasë shtatë 
herë u internua nga atdheu i vet. Dhunnun Misriu u 
prangos me akuzën për dalje nga feja dhe u dërgua 

në Bagdad. Bile, edhe sufiu i moderuar, 








vraktatet e “AliKërut kundër bën “Arabia jnë botuar në Stamboll në 
vitin 12941977. kal Feri ka shkruar replikë ndaj këtyre veprave. 
vë Musta Saba, Meohifli, Egjië, 1980, 1.26. 
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Xhunejdi, nga frika prej presionit të ulemasë, ishte i 
detyruar që pikëpamjet e veta tasavvufiane t'i shpre- 
hë pas perdes së fikhut dhe pas dyerve të mbyllura. 
Imam Ebu Bekr Nablusi ishte ekzekutuar me rrjepje 
të lëkurës, 

Pamje më të qartë për divergjencat e thella midis 
kelamistëve dhe mutasavvifëve na jep fakti se nga 
shekulli IVIX shumë mutasavvifë e kanë dhënë shpir- 
tin në skenën e ekzekutimit 

Te refuzimi i tasavvufit nuk ka dallim të madh mi- 
dis kelami itë. Këtë më 
së miri e tregon Zemahsheriu, i cili në Keshsitdf, duke e 
komentuar ajetin 54 të sures el-Maide dhe 31 të sures 
Alu 'Imran, për sufijtë përdor një gjuhë tallëse. 

Është me rën cekim se ind të bo- 
tës racionalistët nuk i simpatizojnë mistikët. Këtu du- 
het kërkuar shkakun pse, derisa kelamistët i janë afru- 
ar filozofisë racionaliste të peripatetizmit grek, muta- 
savvifët kanë patur tendenca të iluminizmit grek, i cili 
paraqet një filozofi intuicioniste. Kontradikta mes 
Fahruddin Raziut dhe Ibën “Arabiut i përngjan kon- 
tradiktës mes Aristotelit dhe Platonit. 

Ballafaqimet midis dijetarëve të selefit, kelamit 
dhe tasavvutit janë reflektuar edhe në veprat biografi- 
ke (tabakdt), si dhe ato ku trajtohet çështja e siguri 
dhe “shëndetit” (lexo: besueshmërisë-përkthyesi) të 
personaliteteve që transmetojnë tekste të shenjta 
(xherh ve ta'dil. Nëse autori i biografisë së shkruar 
është selefi, nuk ngurron të fyejë dhe të akuzojë kela- 































nShuh Sharri, Tokat kurë Faj, 1954, LË 14-17. 
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mistët dhe sufijtë, nëse është kelamist, i përbuz selefij- 
të dhe sufijtë, e nëse është sufi, i sulmon selefijtë dhe 
kelamistët. Kelamisti Ibën Dakiku-id në adresë të 
Dhehebiu, i cili ka bindje selefite, thotë: “Dhehebiu 
ka qenë një hulumtues fetar dhe i devotshëm. Por, ka 
qenë nën influencën e drejtimit selefit, e urrente 
te'vilin (interpretimin). Kjo specifikë kishte zënë aq 
vend në shpirtin e tij, saqë ishte larguar nga kelamis- 
tët që tregonin simpati për te vilin dhe ishte homogje- 
nizuar me drejtimin e vërtetimit, respektivisht me se- 
tetin. Kur e përshkruante jetën e dikujt që ishte pjesë- 
tar i selefit, përcillte çdo fjalë të mirë të thënë lidhur 
me të, kurse fjalët e shëmtuara ose i neglizhonte ose i 
interpretonte. Kur rrëfente për dikë nga pala kundër- 
shtare, aspektet e mira nuk i përshkruante sa duhet, 
kurse ato të thëna kundër atij personi, i përshkruante 
deri në hollësi, madje i përsëriste. Shkaku i sjelljes në 
këtë mënyrë qëndron në divergjencën në besim”. 
Subkiu kësaj ia shton edhe këtë: “Këto fjalë të thëna 
në adresë të Dhehebiut janë të vërteta, madje janë 
pak. Dhehebiu është mësuesi dhe mjeshtri im, por 
nënshtrimi të ës është e drejta më e madhe e 































si Fahruddin Raziu dhe 
Sejfuddin Amidiu, i konsideronte të dobët. Nëse di- 
kush nga ata që bartnin emrin Muhammed nuk ishte 
nga medhhebi i ti, jetën e tij e shpjegonte në pjesën e 
Ulagapeve dhe pseudonimeve. Për shembull, edhe pse 
emri i Fahruddin Raziut është Muhammed, për atë 
flet në artikullin Far dhe më pastaj thotë se “nuk jam 
udhëhequr nga armiqësia dhe urrejtja duke iu nën- 
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shtruar epsheve dhe pasioneve” Vallë, a ka armiqësi 
dhe urrejtje më të madhe se Kjo” 

“Njëri nga pjesëtarët e muxhessimëve (antropo- 
mrfistët, ka për qëllim selefizmin), Neveviu, aq kish 
shkuar larg, saqë duke e përshkruar Sherh-i Muslinti, 
pjesën ku flitet për atributet e Zotit (sifitull lli) e 
kishte eliminuar nga përmbajtja e kësaj vepre. Kjo për 
arsye se Neveviu ishte esh'ari dhe fanatizmi tij nuke 
lejoi që librin ta kopjonte ashtu siç ishte. Sipas Neve- 
viut, ky ishte mëkati më i madh, sepse një veprim i 
tillë ka kuptimin e falsifikimit të sheriatit dhe lëkun- 
djes së bindjes ndaj librave. Zoti i shkatërroftë këta, a 
ka pasur nevojë që këta njerëz ta shumëzojnë këtë 
sherh, a ka pasur nevojë ky sherh të shumëzohet nga 
këta njerëz”7 Tërih-i i hoxhës sonë, Dhehebiut, vlon 
nga fanatizmi. 1 fy akuzon shumë dijetarë 
imin e eshrarinjve e ka- 
lon kufirin, Muxhessimen (selcfijjen) e lavdëron deri 
në qiell.” “Hoxha ynë Dhehebiu nuk dinte se ç'janë 
shkencat racionale. Njerëzit nuk mbështeteshin në fja- 
lët e Dhehebiut të thëna kundër esh'aritëve. 

Është gabim që të pranohen pa hulumtuar mirë 
fjalët me kundërt reciproke të pjesëtarëve të medhhe- 
beve me bindje të ndryshme besimore (akide 
edhe një person si Buhariu, për shkak të thënies 
“Fjala (lafdh) e Kur'anit është e krijuar (mahltik)”, nga 
muhaddithë si Ebi Zur'a dhe Ebë Hatim është konsi- 
deruar si metrik (njeri nga i cili nuk mund të transme- 
tohet hadith).'' Duhet pasur parasysh se sa është 

































1 Shih Tabakëtu sh Sk je Bejrut, pa datë, L£. 190-190. 
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Dhehebiu simpatizues i selefit, aq Subkiu është kun- 
dërshtar i kësaj rryme. Fjalët e Dhehebiut lidhur me 
kelamin dhe tasavvufin, dhe ato të Subkiut në adresë 
të selefit, gjithmonë duhet pranuar me rezervë. 


Përfundim 


Mendimi kelamist shekuj me radhë ka vazhduar 
të dominojë si stil zyrtar i mendimit dhe ka dhënë 
kontributin e vet të çmuar. Historia ka shënuar se ra- 
cionalizmi kelamist ka dhënë rezultatet e veta poziti- 
ve. Racionalizmi kelamist ka dhënë kontributin e vet 
në pengimin e përhapjes së epidemisë të quajtur besë- 
tytni, mite dhe legjendarizma. Në vend të ideve dhe 
pikëpamjeve selefiste statike, të pandryshueshme dhe 
“të ngrira”, në kelam janë shënuar mendime dhe 
botëkuptime të reja, tjetërfare, me prirje të zhvillimit 
dhe të përparimit. Bota e mbyllur e mendimit e sele- 
fizmit në kelam ka marrë trajtën e të qenit i hapur për 
botën e jashtme. Ndërrimi i botëkuptimit fetar të sele- 
fizmit, të bazuar në memorim me atë te kelamizmit, të 
bazuar në kuptim dhe rezonim, paraqet ngjitje të 
mendimit islam një shkallë përpjetë. Mendimi islam, 
në saje të kelamit ka shpëtuar nga gjendja e të qenit 
pjesë të ndara të nakl-it dhe rivdjet-it dhe ka marrë 
trajtën e një sistemi homogjen të mendimit, ku pje 
janë ngushtë të lidhura ndërmjet vete. Ulja e kelamit 
te mendimi islam në baza racionale dhe ideore ka 
qenë e dobishme nga prizmi i ruajtjes dhe vazhdimit 
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të ekzistencës së jetës fetare. Por, nuk duhet harruar 
se fjalët e thëna vlejnë vetëm për lëvizjet kelamiste të 
pesë-gjashtë shekujve të parë. E njëjta gjë nuk mund 
të thuhet edhe për formën që kelami ka marrë në 
shtatë-tetë shekujt e fundit, kur ai ka humbur fuqinë 
lëvizjes dhe të zhvillimit. 

Kelami ka lindur nga domosdoshmëria për të 
mbrojtur mendimin fetar, nga nevoja për t'u dhënë për- 
racionale dhe logjike replikave dhe kritikave të 
drejtuara kundër islamit nga jashtë dhe nga brenda, Por, 
kelami, i cili në fillim është përdorur si armë mbrojtëse e 
besimit islam, më vonë edhe vetë është shndërruar në 
sistem besimor. Shndërrimi i kelamit, në shekujt e fun- 
dit, në sistem statik dhe të ngurtë, në një sistem teorik 
dhe spekulativ, ka penguar zhvillimin dhe gjenerimin e 
reja karshi kritikave të ndryshme në 
Allahut (xh.sh.). Në shekullin XIX, pe- 
riudhë kjo kur mendimet pozitiviste dhe materialiste e 
kishin kapluar botën islame, autoritetet e kelamit dhe 
“akaidit ende merreshin me kritikën dhe refuzimin e 
Aristotelit dhe mu'tezileKlta kishin mbetur krejtësisht 
të painformuar për lëvizjet ideore dominante në bo 

Të qenit bashkëkohor është e drejtë që më së tepë 
mii takon kelamit. izmirli ismail Hakki, në veprën e tij 
të titulluar Yeni llm-i Ketim, thotë: “Në shekujt e fundit 
me depërtimin e filozofisë perëndimore në vendin 
tonë, natyrisht, shkenca e kelamit mbeti e pamjaftuesh- 
me, u bë e domosdoshme që kësaj shkence t'i jepet një 
trajtë e re konform mendësisë aktuale.” 


































19 kri lama Haka, Veni et Kolë, Stamboll, 15171922, 
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Ilm-i kelami në përputhshmëri me funksionin e 
vet ndryshon paralelisht me ndryshimin e armiqve, 
inatçinjve, me ndryshimin e atyre që duan të udhëzo- 
hen. Ripërtëritet sipas nevojave të kohës. Parimet që 
një kohë konsideroheshin si antilogjike nga kelamistët 
e vjetër ose klasikë, të quajtur kudemd”, nga kelamistët 
€ mëvonshëm, të quajtur muteahhirin, janë revokuar 
dhe në vend të tyre janë vënë disa parime që nuk bien 
ndesh me rregullat e logjikës. 

Kelamistët në çështjen e apologjisë (mbrojtjes) 
gjithmonë kanë përdorur principe shkencore dhe filo- 
zofike. Shkencat e kohës i ndryshojnë situatat përka- 

se vetëm në saje të argumenteve, duke mos ndikuar 
në qëllimin themelor. 

Besimet fetare janë të mbrojtura nga shkatërrimi 
Nuk pranojnë ndryshim (tebeddul) dhe ripërtëritje 
(texhedind). Islami nuk mund të zhbëhet nga ndonjë 
ligj shkencor, që është produkt i mendjes së njeriut. 

Parimet dhe bazat e shkencës së kelamit mund të 
ndryshojnë sipas nevojave kohë kela- 
mistët ngjarësinë e gjithësisë (ruditiet—Glem) e kishin 
marrë për provë kryesore në drejtim të argumentimit 
të ekzistencës 
ngjashme me dryshojnë. Mund të zë- 
vendësohen me parime të reja. Sot, lidhur me mundë- 
sinë e mrekullive sentimentale dhe kozmike, si parim 
mund të pranohet teza e ca filozofëve, sipas së cil 
“Ligjet natyrore janë të mundshme, sepse janë 
suara apo të konstatuara me anë të eksperiencës (texh- 
rube), nuk janë të domosdoshme (darfrd.” Parimet 
dijetarëve klasikë të kelamit dallojnë në shumë pika 
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nga ato të dijetarëve më të vonshëm të kësaj shkence. 
Po ashtu, dallojnë edhe ata të shkencës së re të kelamit. 
Por, ç'e do kur hapin që bëri izmirliu nuk e ndoqi 
askush. Sot nuk mund të bëjmë fjalë për një kelam të 
ri sistematik. Kelami i vjetër është rrënuar, ka dhënë 
shpirt dhe në vend të tij nuk është ngritur një tjetër. 
Kjo është njëra nga arsyet e krizës dhe shqetësimeve 
të shumta. Përpjekjet e bëra për ruajtjen e qenies së 
kelamit të vjetër, edhe nga aspekti parimor edhe nga 
ai qëllimor, në kuptimin e plotë të fjalës, nuk kanë 
kurrfarë vlere, ato paraqesin vetëm një regres ideor. 
Sot kelami klasik është edhe i dobët, edhe primi- 
tiv, Kelami klasik mbetet në një gjendje të mjeruesh- 
me karshi lëvizjes së selefizmit. Domethënë, përderisa 
selefizmi bën hapa gjigantë, kelami është duke numë- 


















në tjetër gjë pos të fyejnë dhe të akuzojnë selefistët. 
Nuk mund të shpëtojnë veten e tyre nga gjendja kon- 





tradiktore, që është rezultat i hapjes karshi lëviz 
të reja ideore nga njëra anë dhe mbrojtja e kelamit kla- 
sik, nga ana tjetër. Subjekti kryesor i shkencës së re të 
kelamit është mbrojtja e islamit karshi rrymave dhe 
teorive filozofike antiislame. Por, për t'u arritur një 
gjë e tillë duhet punë serioze, permanente dhe siste- 
matike, e në veçanti duhet njohur shumë mirë lëvizjet 
ideore dhe filozofike oksidentale. 

S'do mend se përgjigjet e dhëna nga individë kar- 
shi kritikave antiislame janë të dobishme. Ato përm- 
bajnë material të çmuar, i cili në të ardhmen mund të 
shërbejë për themelimin e një shkence sistematike të 
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kelamit. Por, po ashtu është e qartë se kjo apologji dhe 
kundërkritikë nuk e plotëson boshllëkun në shken- 
çëne kelamit. 

Hulumtimet që bëhen në fushën e kelamit dhe në 
historinë e fraksioneve po ashtu janë të cilësisë së do- 
kumenteve të vlefshme për kelamine ri. 
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Kreu III 
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Copyriohted material 
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Shfizmi 


“Velijtë diturinë c tyre e marrin nga burimi prej nga e 
merr engjëlli revelacionin, të cilin ua sjell të dërguarve të 
Zotit.” 





Ibën “Arabiu 


Tasavvufi është emër që simbolizon jetën shpirtë- 
rore dhe vlerat morale në islam. Në kohën e sahabëve 
dhe tabi'unëve, shkencat islame nuk ishin kodifikuar 
e as ishin pavarësuar. Si hadithi, tefsiri, fikhu dhe ke- 
lami, ashtu edhe rryma e sufizmit ë sistema- 
tizuar kanë marrë në periudhat e mëvonshme. 
Bërthamat e para 5 mistike në islam edhe 
pse i hasim derisa ishte gjallë Pejgamberi (a.s), pastaj 
në kohën e sahabëve dhe tabi'unëve, në formën sni ge- 
neris dhe të veçantë nga shkencat tjera islame atë e ha- 
sim në shekullin 1I,VIII, ndërkaq lindja e saj është plo- 
tësuar në shekullin IILJIX. Sipas sufijve autoritativë si 
Sulemiu dhe Kushejriu, përgëzuesit e parë të lëvizjes 
së sufizmit, si Ibrahim b. Ed'hem (Y. 1611777), Shakik 
Belhi (v. 164:780), Davud Tai (v. 1651781), Fudajl b. 
“Ajad (v. 1871802), Ma'raf Kerhi (v. 2001815), kanë ndë- 
rruar jetë në gjysmën e dytë të shekullit IJVIII dhe në 
vitet e para të shekullit IX. Nga ky aspekt, historia e 
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tasavvufit është më e vjetër edhe se ajo e kelamit 
sunnit, i cili është themeluar në shekullin IVIX dhe 
është më e afërt me kohën e shokëve të Pejgamberit 
(ass). Shumë çështje të shkencës së fikhut, hadithit, tef- 
sirit dhe kelamit — po ashtu edhe të tasavvufit - nuk 
kanë ekzistuar në kohën e sahabëve dhe tabi'unëve. 
Për këtë arsye, është gabim t'i cilësosh bid'at dhe devi- 
jim disa ide dhe veprime që kanë lindur në kohën e sa- 
habëve dhe tabi'unëve. Kjo për arsye se e njëjta gjë 
mund të pretendohet edhe për shkencat tjera islame. 

jetës fetare, shpirtërore dhe morale, i apli- 
kuar në shekullin I, II,VII dhe VII quhet zukd, kurse 
reprezentët e këtij modus cioendi quhen zdhidë. Lindja 
e tasavvufit, hyrja e tij në një trajtë të re brenda pro- 
cesit të zhvillimit dhe përparimit të lëvizjes së zuhd- 












kemi mundësinë që me vija të prera ta ndajmë lëviz- 
jene zuhdit nga ajo e tasavvuit. Bërthama i tasavvur 
fit gjendet brendapërbrenda lëvizjes së zuhdit. Edhe 
lëvizja e zuhdit e ka vazhduar ekzistencën e vet në 
suaza të rrymës së tasavvufit. 





Fazat kryesore të zhvillimit 
të rrymës së tasavvufit 


Mendimi tasavvufian, gjatë kohës ka përjetuar 
metamorfoza të ndryshme dhe ka kaluar nëpër këto 
faza kryesore: 











1. Faza e zuhdit. Formës, që ka marrë jeta shpirtë 
rore islam në intervalin kohor të dy shekujve të parë 
pas hixhretit përgjithësisht i themi zud, kurse përfaqë- 
suesve të saj zdlidë, bidë, nësikë dhe kurra. Në këtë pe- 
riudhë kohore janë edukuar zahidët si Hasan Basriu, 
Vejsel Karani, Rabi'atu 1“ Adevijje dhe Malik b. Dinar. 
Karakteristika më të dalluara të kësaj periudhe janë më 
tepër rëndësi për veprën ('anel) sesa përnjohjen (ma'ri- 
fet), për adhurimin ('ibaset) sesa për inspirimin (ikam), 
rt moralin (ahtak) sesa për zbulimin (keshf, për 
istikametin'” sesa për kerametin, '“apo, thënë shkurt, 
më tepër i është vënë theksi praktikës sesa teorisë. 

2. Faza e tasavvufit: Lëvizja e pjekur e zuhdit, në 
vitin 200,815 e lindi rrymën e tasavvufit. Kjo rrymë 
nxori në plan të parë diturinë ('iln), njohjen (marifet) 
dhe ekstazën (vexhd) dhe në plan të dytë hodhi vep- 
rën ('amel), respektin (ti'ah) dhe asketizmin (zuhd). 
Ma'ruf Kerhi (v. 2001815), Bishr Hafijj (v. 2277541), 
Ebu Sulejman Darani (v. 2157830), Dhunnun Misri (v. 
2451859), Bajezid Bistami (v. 2344848 ose 2611874), 
Xhunejd (v. 297909), Ebu Said Harraz (v. 2724885), 
Seri Sakati (v. 2571870), Hamdun Kassar (v. 2711884), 
Hakim Tirmidhi (v. 285:898), Sehl Tusteri (v. 2731886), 
Ebu Husejn Nuri (v. 295,907) dhe Ebu Hais (v. 
2601873) janë sufijtë që kanë jetuar në shekullin III dhe 
që e kanë themeluar tasavvufin. Në këtë periudhë ta- 
savvufi zhvillohej në dy forma: 


























dt, vazhalimësin e ibadetit. (përkthyesi) 
Vepër jo e natyrshme e Veliut që ai E kryen në momentin € duhur. 
së Kthimi nga dehja, kthimi në botën reale pas eksperiencës mi 
vetëdija. (përkthyesi). 
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a) Tarikati i dehjes kuptimore (sekr), i përfaqësuar 
nga Bajezid Bistami, i cili rëndësi më të madhe i kush- 
tonte gjendjes së dehjes (sekr) dhe ekstazës (ahezhe, 
vexhi). Në këtë rrugë teprimet, skajshmëritë, rrëfimet 
e pamatura dhe specifikat që bien ndesh me vendimet 
egzoterne janë të shumta. 

b) Tarikati i sakc-it, i përfaqësuar nga Xhunejd 
Bagdadi, i jepte rëndësi vetëdijes (sah), vetëkontrollit 
(temkin) dhe gnosës (marrifet). Në këtë tarikat më tepër 
peshë ka respekti ndaj maturisë, ndaj mesit dhe dis- 
pozitave ezoterike. 

Nga ana tjetër ekzistojnë edhe dy botëkuptime 
mistike, që tregojnë afërsi me kelamin dhe mendimin 











Muhasibi, Serraxh, Ebu Talib Mekki, Kushejri, Kela- 
bazi, Huxhviri dhe Gazaliu. Ky lloji tasavvufit mend- 
shtë e mundur. Emrat e cituar 
të mutasavvifëve në të njëjtën kohë janë edhe dijetarë 
kelami. Përveç se i japin rëndësi të madhe mendjes, 
edhe te këta zbulimi (keshf) dhe inspirimi (ilhann) janë 
më të rëndësishëm sesa vëzhgimi (nadhar) dhe argu- 
mentimi (istidlal). 

b) Ata që quajnë një zero ose hiç vëzhgimin (na- 
dhar) dhe argumentimin (istidial), respektivisht ata që 
në çështjet fetare mendjes nukii japin rëndësi. Një pikë- 
pamje e tillë qartë vërehet te mutasavvifët si Bistami, 
Hal-laxhi, Suhreverdi nga Halebi, Ebu Said Ebur1-Hajr, 
Hakim Tirmidhi, Nifferi, “Attari dhe Mevlana. 

3. Faza e vahdet-i vuxhudit: Me përpjekjet e Ibën 
“Arabiut dhe disa mutasavvit tjerë në tasavvuf 
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hapet një faqe e re: Kjo pikëpamje quhet “Heme O'st” 
dhe niset nga ideja se “Në gjithësi ekziston vetëm një 
qenie. Ajo është qenicja absolute (ouxhud-i mutllak) e 
Zotit. Qeniet tjera janë pasqyrime dhe manifestime të 
ndryshme të kësaj qenieje. Gjërat për të cilat mendo- 
het se ekzistojnë, janë vetëm iluzion”, ndërsa është 
përhapur një kohë të shkurtër në çdo anë të botës isla- 
me. Ka ndikuar mbi numrin më të madh të tarikateve. 
Kështu, tasavvufi, ashtu sikurse edhe kelami, ka 
marrë një ngjyrë filozofike dhe gjysmëfilozofike. Ndër 
qëllimet kryesore të shumicës së mutasavvifëve të kë- 
saj kohe ka qenë “dobësimi i cilësive trupore përmes 
përpjekjeve dhe stërvitjeve, arritja deri te bota e sekre- 
teve (gajb), veprimi në gjithësi me anë të fuqive miste- 
rioze”. Moto e mutasavvifëve të kësaj faze ka qenë 
kjo: “Lartësimi i gnosës, inspirimit dhe zbulimit, duke 
e nënçmuar mendjen, vëzhgimin dhe argumentimin”. 

Një eveniment me rëndësi në historinë e tasavvu- 
fit është edhe lindja e tarikateve të themeluara nga 
Abdulkadir Gejlani (v. 56171156), Ahmed Rifai (v. 
57811182), Nexhmuddin Kubra (v. 61871221), Suhre- 
verdi (v. 63271235), Shadheli (v. 64571256), Mevlana 
(v. 67211273), Bahauddin Nakshibend (v. 79171388), 
Haxhi Bajram Veli (v. 83371429). Tasavvufi, i organi- 
Zuar përmes tarikateve dhe teqeve, ka ndikuar shumë 
mbi shoqërinë islame. 

Në vitin 1925 qeveria turke me një akt ligjor e 
ndaloi veprimtarinë e teqeve dhe e llogariti atë kun- 
dravajtje. Mirëpo, jeta e tarikateve vazhdoi në formën 
jozyrtare. Sot as në Turqi e as në vendet tjera islame 
nuk rastisim në gjallërim tasavvufian 
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Tarikatet ekzistuese dhe anëtarët e tyre nuk shkojnë 
përtej përsëritjes të së kaluarës. Nëse Muhammed Ik- 
balin e pranojmë si një përjashtim, sot nuk hasim në 
mutasavvif të kalibrit të Mevlanasë e as vepër të rë të 
rangut të Mesneoi-së dhe Diodr-i kebiriit. Anëtarët e 
sotëm të tarikateve nuk zotërojnë aftësinë e të kuptua- 
rit dhe vlerësimit të mutasavvifëve të vjetër si Gaza- 
liu, Ibën “Arabiu, Suhreverdi-i Halebi dhe Mevlana 
ështu, mund të rezymohet realiteti se si tasavvufi, 
periudhën e lindjes, zhvillimit dhe përsosjes e ka 
ktuar vendin e vet në çështjen e burimit dhe të 





















pë 
vlerës së diturisë, se çfarë qëndrimi dhe pozicioni ka 
marrë karshi selefizmit dhe kelamizmit 





1. Shenjtërimi i inspirimit dhe zbulimit 


Në sytë e sufijve, edhe pse mendja dhe përcjellja 
brenda kufijve të caktuar janë burime të njohurive fe- 
tare, njohuritë fetare më sublime (uli) dhe më të 
shenjta (kudsi) arrihen me anë të zbulimit dhe inspiri- 
përkatësisht intuitës. Përderisa zbulimi dhe ins- 
rimiii japin njeriut njohuri të drejtpërdrejtë rreth Zo- 
tit dhe atributeve të Tij — njohuri të cilat sufijtë nuk i 
quajnë 'ilm (dituri ose shkencë), por marifet dhe “ir- 
fan (gnosë) - mendja dhe teksti i shenjtë ofrojnë njo- 
huri të tërthortë. S'ka dyshim se njohuritë e drejtpër- 
drejta, të bazuara në përvojë të brendshme dhe në 
vrojtim shpirtëror, janë më të vlefshme dhe më 
dësishme nga njohuritë dhe dituritë e tërthorta, që 
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mbështeten në nasset ose analogjitë dhe deduksionet 
që i bën racioja njerëzore. Kjo është arsyeja pse tasav- 
vufi është emëruar si “i-i ledhn (shekncë e së vërte- 
tës së gjërave dhe sekreteve). Njëra nga karakteri: 
kat kryesore të dijes së tasavvufit është të qenët i ri 
dhe i freskët. Rëndësia dhe vlera që në tasavvufi jepet 
inspirimit (ilhani) dhe njohurisë (merrifet) - të cilat fito- 
hen drejtpërsëdrejti, domethënë pa ndërmjetësues - 
qëndron në faktin se ato bartin cilësitë e të qenit i ri 
dhe i freskët. Sufijtë duke menduar me ditë dhe me 
muaj, mundohen që të derivojnë njohuri të ndryshme 
dhe më të reja nga ato të njohurat nga gjithkush. Ata e 
përjetojnë emocionin e derivimit të diturive të reja 
dhe të freskëta nga Kur'ani Famëlartë, të cilin ata ia 
përngjasojnë një oqeani të pafund. Ata përpiqen që 
Fjalën e Zotit (ketomull-llat) ta dëgjojnë drejtpërsëdrej- 
ti nga autori i Saj. Ata fjalën hyjnore e perceptojnë në 
një gjendje shpirtërore sikur të ishte një shpallje që 
atyre u është dërguar menjëherë tash. Ata nuk duan 
që ta lodhin kokën për të kaluarën. 

Shumë janë të vërteta fjalët vijuese të Sha'ranit: 
“Asnjë velijj nuk bie sheriat të ri, por bie një botëkup- 
tim të ri rreth Kur'anit dhe hadithit. Pasi ky botëkup- 
tim nuk është parë nga askush, ata që nuk kanë besim 
në rrugën e tasavvufit, të njëjtën e trajtojnë si diç të çu- 
ditshme dhe me qëllim të përçmimit thonë: “Në rregull, 
por ama askush më parë nuk ka thënë një gjë të tillë”. 

Risitë dhe ndryshimet kanë qenë me rëndësi të 
dorës së parë në periudhat e lindjes dhe zhvillimit të 






































1 Sharri, Tubat kurë Fit, 1954, 1.6. 
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tasavvufit. Asnjë degë shkencore nuk i ka sjellë risi 
dhe ndryshime shoqërisë islame sa i ka sjellë tasavvu- 
fi. Rryma tasavvufione, e cila deri në këtë shkallë 
mbështetet në parimet e risisë dhe ndryshimit, nga se- 
lefizmi dhe kelamizmi është akuzuar për “nxjerrje të 
fesë nga binarët e vet dhe ndryshim të saj”. Sufijtë e 
kanë jetuar islamin me risi dhe freski të tillë, sikur që 
kanë jetuar sahabët e Muhammedit (a.s.. Një shpreh- 
je lakonike për këtë të vërtetë janë fjalët: “Ç'pozitë ka 
ummetin e tij, atë pozitë ka shejhu për 
) e vet.” Nga ky aspekt, tasavvufi pa- 
raqet një jetë fetare të gjallë, dinamike dhe kohë pas 
kohe entuziaste, që i përngjan një lumi mjaft të rrjedh- 
shëm. Edhe shprehjet fejz dhe fejezan e kanë kuptimin 
e derdhjes, vërshimit. 

Derisa seletizmi mbron një pikëpamje islame ko 
tante, të pandryshueshme dhe statike, kelami 
pikëpamje islame të pandryshueshme, standarde dhe 
statike, që bazohet në parime dhe rregulla racionale 
dhe logjike, tasavvufi diametralisht me këto dy të pa- 
rat, mbron një pikëpamje dinamike dhe aktive. Me 
këtë, tasavvufi, kohë pas kohe e ka kapërcyer pikë- 
pamjen e selefit rreth islamit, t cila bazohet në trans- 
metim (nakt, ricajet) dhe identitetin e vet qenësor dhe 
të vërtetë e ka shfaqur për aq sa këtë veprim të kapër- 
imit e ka realizuar pa iu larguar synimit dhe gjith- 
monë duke pasur kontroll mbi gjërat. Lëvizjet tasav- 
vufiane, të cilat nuk e kanë këtë cilësi, nuk dallojnë 
fare nga dogmatizmi. 

Njohuritë tasavvufiane nuk bazohen, sikur të se- 
letizmi, në lexim të librit dhe memorizim të tekstit, e 
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as sikurse të kelamizmi, në analogjizëm racional e as 
në normativizëm logjik. Njohuritë tasavvufiane bazo- 
hen në vepër (amel) dhe adhurim ( ibadet), janë njohu- 
ri të eksperiencës që lindin si rezultat i aplikimit të 
asaj që është e urdhëruar fetarisht. Nuk kanë karakter 
teorik, por veprues dhe aplikativ. Ato përfitohen me 
jetësimin e islamit. Tasavvufi nuk bazohet në kal 
(fjalë), por në hal jetë). Kjo është domethënia e t 
es “kush nuke shijon, s'e di”. Këto njohuri nuk janë të 
tipit “al-lemeni ebi” (më ka mësuar babai ose mësue- 
si im), por të llojit “eddebeni rabbi” (më ka edukuar 
Zoti im). Kjo në tasavvuf quhet rrugë e pastrimit të 
zemrës dhe kjo shprehje përdoret si oponencë ndaj ter- 
mave vështrim (nadhar) dhe argumentim (istidlël). 
Zemra e sufiut, i cili i është rrekur punës dhe ibadetit 











të mënyrë dalëngadalë i ngritë perdet ep- 
shore dhe zullumgareske, të cilat e pengojnë zemrën, 
e sheh botën hyjnore dhe specifikat e botës transcen- 
dentale. Manifestimet hyjnore mund të vërehen në 
korelacion me ngritjen e pengesës dhe gjërat transcen- 
dentale vijnë në gjendjen e njohur. Thënë shkurt, vep- 
ra dhe adhurimi janë nga robi, kurse mësimi dhe me- 
morizimi njerëzve të vërtetat fetare është nga Zoti. Në 
mes këtyre nuk ka ndërmjetësues. 

Një specifikë tjetër e njohurive tasavvufiane është 
edhe ajo se ato janë njohuri egzoterike (bdtint) dhe 
sekrete (sirri). Kjo është njëra nga arsyet pse tasavvufi 
emërtohet sirrijje (misticizëm), kurse sufijtë sirri (mis- 
tik). Tasvvuti islam, i cili në krahasim me rrymat mis- 
















Jozi st Kek tona E nëxpimit 





tami 


tike joislame është shumë më pak sekret, sipas selefiz- 
mit dhe kelamizmit është mjaft sekret. Edhe pse shu- 
më çështje dhe subjekte të tasavvufit mbeten shumë 
larg të qenit sekrete, nuk është i vogël as numri i cle- 
menteve sekrete, Sepse tasavvufi, në esencë, është 
kret. Tiparet e veta që e dallojnë nga selefi dhe kela- 
mi i ruan në proporcion me ruajtjen e sekreteve të 
veta. Në kontekst, tasavvufi është një sekret 
ndërmjet Zotit dhe robit, rreth tij nuk kanë njohuri as 
engjëjt. Sipas, kësaj mund të thuhet se tasavvufi është 
jë çështje e zemrës. 

Sufijtë pikëpamjet e veta në sferën e subjektit të 
dijes, diturisë dhe njohurisë, vazhdimisht i kanë 
mbështetur në ajete dhe hadithe, Disa nga ajetet dhe 
hadithet që tregojnë se ky botëkuptim parimisht është 
i drejtë janë këto: 

















Ajetet: 









1. “.dhe i mësuam atë që e dimë vetëm Ne...” Njohu- 
ritë fetare, të cilat i jani-sërguar Musait (a.s.) me qëllim 
që ato t'ua komunikojë njerëzve, janë njohuri dhe ligj 
egzoterik. Njohui i janë dhënë drejtpërdrejt dhe 
me një formë të veçantë, janë njohuri ezoterike ('ilm-i 
batin) dhe njohuri me karakter hyjnor ('io-i leduen). 

O besimtarët Nëse i frikësoheni Alllahut, do tju 











USTROKTERA E MmEShtmit nse )153 


ndriçon zemrën, që € siguron dallimin e të vërtetave 
fetare nga devijimet, të vërtetën (hekk) nga e pavërteta 
(biti. Ky nur, i cili i jep shkëlqim zemrës së njeriut, 
quhet inspirim (ilhën) dhe njohje (ma'rifet). Domethë- 
në, veprimi është prej njeriut, kurse dhurimi i njohjes 
është prej të Madhit Zot. 











3. “Frikësohuni Allahut, Allahu ju mëson. Su- 
fiu është individ, i cili mësues e ka Allahun e Ma- 
dhërueshëm. 






4. “Ata që bëjnë luj ne, në do t'i drejtojmë me 
siguri rrugëve tona. Robi, si rezultat i stërvitjes dhe 
luftës kundër egos, arrin në një njohuri, e cila është 
dhunti vetëm e Zotit. Me këtë njohuri ai e gjen rrugën 
e drejtë. Vepra, adhurimi, respekti dhe përpjekja janë 
nga robi, kurse orientimi në rrugë të drejtë është nga 
Zoti. Sufiu është individ, i cili udhërrëfyes e ka të 
ëshirshmin. 




















vë “Pra, atij që ia ka hapur Allahu kraharorin për 
islam, ai është në dritën e Zotit të vet.“ Nuri i lëshu- 
ar nga lart dhe dhuntia e falur nga bota transce- 
dentale sufiut ia siguron perceptimin më të drejtë të 
të vërtetave fetare dhe hyjnore dhe e mbron nga 
rënia në gabim. Kjo quhet sherh-i sadr (hapje e zem- 
rës dhe syrit të saj). Për këtë arsye sufiu konsidero- 
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het për njeri, të cilit i ka rënë nga lart nur-i dhe fur- 
kan-i dhe zemra e të cilit i është hapur të Vërtetës. 

Nga këto ajete nënkuptojmë se: Robi do të 
përpiqet, do të japë mundin, do të veprojë dhe 
adhurojë në trajtën më të përsosur, do t'i respek- 
tojë deri në përpikëri normat morale, do të largo- 
het nga pasionet epshore dhe për përfitim, dhe si 
rezultat i gjithë këtyre, Zoti - vetëm si shenjë e fa- 
vorit të Tij - do t'i dhurojë dituri, që emërtohen 
inspirim (ilhim) dhe njohje (marifet), si dhe një 
nfir dhe furkën. 

Robi, të vërtetat fetare dhe sekretet hyjnore do 
t'i kuptojë më së miri në saje të kësaj diturie. Këto 





slahijje 
(dhunti hyjnore), elidf-i rabbënijje (avore të Zotit) 
dhe “ilmri vehbi (dituri e dhuruar ose e falur). Fakti 
që e njëjta nuk fitohet, por falet, është një karakte- 
istikë tjetër e njohurive tasavvufiane, Sipas kësaj, 
themeli i tasavvufit është zuhdi, Për të qenë “arif, 
kusht është që të jesh zahid. 











Hadithet: 


Ekzistokanë shumë hadithe autentike, të cilat i 
përsërisin domethëniet e ajeteve të përmendura ose 
të cilat njëjtat i komentojnë dhe i sqarojnë: 

1. Nuri, që përmendet në ajetet e cituara, është i 
njëjtë me nurin që përmendet në lutjen e Pejgambe- 
rit (a.s.), që vijon: “Zoti im, vendos në zemrën time një 
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nur, syrit tim fali një nur, veshit tim dhuroji një nur, 
anën time të majtë gostite me një nur, në anën time të 
poshtme më vendos një nur, atë që vjen para meje bëje të 
murshme, më fal një nur.“ 

Ky është një nur që e dëshiron çdo mysliman. Ky 
nur është përmendur edhe në ajetet 3-5 të sures en- 
Nur. Ky nur, i cili quhet edhe furkën dhe ishrëk (ilumi- 
nacion) e ndriçon botën e brendshme të njeriut. Në 
këtë mënyrë shumë qartë kuptohen të vërtetat fetare 
dhe hyjnore. 

2. Myftiu i zemrës: 

“Pa marrë parasysh fetoatë e të tjerëve, ti kërko fetoa 
nga zemra jote, dëgjoje zërin e ndërgjegjes sate” “Ik nga 
gjëja që të lë dyshim në zemër, shiko atë që nuk të shkakton 
dyshim”, “Gjynahu është nji ë gjurmë në zemër dhe 
që e shqetëson ndërgjegjen.” ' Në këtë hadith është 
shpjeguar se njeriu në subjektet fetare dhe morale du- 
het ta dëgjojë zemrën dhe të ipas vendimit të 
saj, pa marrë parasysh atë që thonë të tjerët. 

Rëndësia e inspirimit, i cili e ka kuptimin e kon- 
kluzionit ndërgjegjësor, është i madh edhe në të drej- 
tën islame (fikh). 































: “Është një ar- 
gument, të cilit, në it i referohen 
për të vërtetuar konkluzionin juridik, kur mungon 
argumenti i jashtëm.” Në zemrën e njeriut ekziston 
një nur i udhëzimit, me të cilin zbulohen dhe percep- 
tohen çështjet rreth të cilave nuk ka argument, Për 





1 Shah Nevevi, Kor Hasi, hadithi nr, 2 dhe 27. 
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shembull, nëse paraqitet oponencë (iegrud) ndërmjet 
dy analogjive, kur kemi parasysh se ndërmjet tyre 
nuk mund të bëhet fjalë për abrogim ose derogim 
(tesokut, nes'h), muxhtehidi, duke iu referuar dëshmi- 
së së zemrës vepron sipas njërit prej tyre. Dëshmia e 
Zemrës ka vlerë të madhe edhe për urtarët, përkatë- 
sisht për filozofët (ukkam). Përveç çështjeve ligjore, 
ekzistojnë edhe shumë çështje të vlerësimit (mesail-i 
takdirijje), në zgjidhjen e të cilave jemi të detyruar t'i 
drejtohet shmisë së zemrës. Madje, vendimi i 
marrë në çështjet e vlerësimit, duke u bazuar në 
dëshminë e zemrës, nuk eliminohet as nga gjyqi i 
apelit. Kjo për arsye se ky gjyq është themeluar për 
të vlerësuar aspektet ligjore të dekreteve dhe mbroj- 
tjen e unitetit të 

Referimi në dëshminë e zemrës në shumë raste 
haset, bile, edhe në transaksionet e ndryshme ndër- 
njerëzore (mu imeldt). Për shembull, sipas ven 
346 të Mexhel-e-s, “çmimi i një gjëje, vlera e së 
nuk dihet, caktohet nga njerëzit autoritativë dhe me 
dije (ehl-i hibre), kurse çmimi i një gjëje që është objekt 
i shitblerjes dhe sasia e qirasë së nji të caktuar 
së zemrës së 
edhe nenin 59 



































të Ligjit të Tokave (Arëzi Këndnu).” 
3. “Ruajuni nga largpamësia dhe syçeltësia (firaset) 





€ besimtarit, sepse ai sheh me nurin e Allahut. Be- 
simtari me nurin, që atij ia ka falur i Madhërishmi e 


12 Mahmid Esad, Tete us fi, Stamboll, 191 VIS9S, E. 18. 
1 Shih Axhki, Kofi në, Ll: Tirmidhi, subjektit komentit ë res SL. 
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sheh atë që nuk mund ta shohin të tjerët, ai e lexon 
shpirtin dhe zemrën e tjetrit. 

4. “Brenda këtij ummeti ka njerëz muhaddethë dhe 
mukel-lemë, e Omeri është një prej tyre.” “Omeri fet me 
gjuhën e të Vërtetës.” Mukaddeth dhe muket-lem do të 
thotë njeri, që i është dhënë inspirimi dhe me të cilin 
kanë folur engjëjt 

5. Pejgamberi (as) poetit Hassan b. Thabit i ka 
thënë: “Përmes poezisë sate talli idhujtarët, sepse Shpirti i 
Shenjtë dhe Xhebraili janë me ty.5' Të qenit e Xhebrailit 
me Hz. Hassanin e ka kuptimin e inspirimit që ai ka. 

6. Ëndrra e mirë (ru'jari saliha) dhe ëndrra e vërte- 
të (rurjë-i sadika). Pejgamberi (a.s.) ka thënë: “Ëndrra 
që sheh besimtari është një pjesë nga 46 pjesët e pejgamberi- 
së (nubuvoet).” “Pas meje nga sihariqet e pejgamberisë nuk 
ka mbetur gjë pos ëndrrave të mira dhe të vërteta.“ Be- 
simarit i vjen në ëndërr inspirimi dhe ai përmes tij i 
percepton të vërtetat fetare, morale dhe hyjnore. 

7. “Udhëzimi dhe Kur'ani i dërguar përmes meje i 
përngjajnë shiut të pranverës. Një pjesë e këtij shiu pasi bie 
në tokë pjellore, shkakton zhvillimin e vendkullotave, pyje- 
ve dhe lindjen e çezmave. Një pjesë tjetër, këtë si nuke ka- 
lon në fundin e vet, e mban 


































mbi toka shpatesh e kodrash dhe toka të thata. Këto toka 
ujin as e thithin e as mbajnë në pjesën e sipërme të tyre.” 





1 Buhari lim, 20, Muslim, Fediil,15. 
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sikurse që shiu i pranverës shkakton risi, shkakton 
lindjen e inspirimeve, emanacioneve dhe ideve të reja, 
i që vepron sipas asaj që e di, Zoti ia mëson atij 
atë që nuk e di.” Njeriut që bën punë të mira dhe e 
harxhon kohën me ibadet, përmes trashëgimisë i jepet 
njohuri rreth të cilave ai nuk është i informuar. Dome- 
deri te kjo njohuri arrihet pa dhënë mund, ajo 
është dhunti e Zotit. Për këtë arsye tasavvufi quhet 
edhe “iim-i mirath (dituri e trashëgimisë). 

Edhe shumë hadithe të tjera janë transmetuar li- 
dhur me njeriun, i cili të vërtetat fetare dhe hyjnore 
mund t'i njohë në saje të inspirimit dhe zbulimit. Të 
Lo porosi pejgamberike tregojnë se njeriu me 
zemrës mund të marrë njohuri të drejtpërdrejta 
dhe të freskëta prej Zotit, pa kurrfarë ndërmjetësimi 
midis robit dhe Atij. Inspirime të këtij lloji u janë shfa- 
qur shokëve të Muhammedit (a.s). Gazaliu flet për 
një mjet të njohurisë të quajtur “aj -kalb (syri i zem- 
rës). Te njeriu, sikur që gjendet një sy kryesor me të 
cilin ai e shikon botën e jashtme, po ashtu ekziston 
edhe syri i zemrës, me të cilin ai e shikon botën e 
brendshme. Ky sy, mund të jetë i mbuluar me njërin 
ose me të gjithë elementet që pasojnë: 1. Me mangësi, 
Siç është rasti me fëmijët: 2. Me gjynahe, siç është rasti 
me mëkatarët dhe të prishurit: 3. Me tërheqje në rrugë 
të gabuar: 4. Me njohuri, që mbështeten në dhe 
ekstremizëm, 5. Me mosnjohje të metodës. Për këtë 



























me anë të fuqisë mendore, 
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arsye nuk mund ta shohë botën shpirtërore. Nëse 
ngrihen këto pesë perde, të cilat emërtohen me fjalën 
hixhab (mbulesë), njeriu e sheh botën transcendentale 
C'alem-i melekut). Ngritja e perdeve është e mundur në 
fund të procesit të quajtur “pastrimi i zemrës”. Gaza- 
liu, për të shpjeguar çështjen se si reflektohen manifes- 
timet hyjnore dhe të vërtetat shpirtërore në pasqyrën e 
zemrës së ndritur dhe të kthjellët, përmend dy shem- 
buj, të cilët janë shumë të njohur në mesin e sufijve: 

1. Një mbret i kishte urdhëruar artistët konku- 
rrentë, kinezë dhe grekë, që të stolisnin dy muret e 
një salloni. Që njëra palë mos të kopjojë palën tjetër, 
ishte urdhëruar që ndërmjet tyre të lëshohet një 
perde. Grekët kishin punuar me muaj dhe murin e 
tyre e kishin zbukuruar me ngjyra të ndryshme. Nga 
ana tjetër, kinezët në vend që të merreshin me deko- 
shin marrë me pastrimin dhe lustrimin e murit 
'. Kur mbaroi afati i dhënë, mbreti kishte ar- 
dhur dhe kishte urdhëruar që të ngrihet perdja. Me 
ngritjen e saj u vërejt se zbukurimet, të cilat i kishin 
bërë grekët në murin e tyre, në mënyrë identike u 
reflektuan në murin përballë të lustruar dhe të ndri- 
tur, Këto moi esene dhe dekorime atraktive janë 
vërejtur në mënyrë edhe më pompoze dhe më mah- 
nitëse në murin e lustruar. shembull, grekët 
përfaqësojnë ulemanë e egzoterikës, kurse kinezët 
sufijtë, mistikët, të cilët janë njerëz të purifikimit. 
Kur zemra pastrohet nga papastërtia dhe ndryshku, 
të vërtetat fetare, morale dhe shpirtërore vetvetiu 
reflektohen në të, ndriçojnë bujshëm dhe duken 
shumë qartë. 
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2. Metafora e liqenit: Ujërat e një liqeni ushqehen 
nga dy burime: Burimi i parë janë burimet e jashtme 
si rrëketë, përrenjtë, çezmat, ujërat e borës dhe shirat. 
Burimi i dytë janë ujërat që dalin dhe shpërthejnë nga 
fundi i liqenit. Ujërat nga burimet e jashtme janë të 
turbullta, të ndyra dhe të cilësive të ndryshme, ujërat 
që rrjedhin nga burimi i brendshëm janë të pastëra, të 
kthjellët dhe të njëjtit lloj liqenit pastrohet dhe 
kthillet nëse ndërpriten lidhjet me burimet e jashtme. 
Në këtë shembull ujërat që rrjedhin në liqen nga 
burimet e jashtme i përfaqësojnë shkencat egzoterike, 
kurse ujërat që rrjedhin nga burimet e brendhsme 
përfaqësojnë inspirimin (ilhën) dhe njohjen Cna'rifet). 
Në errësirat e natës, nëpër dhomat private, nëpër ven- 
det e thata dhe të vetmuara, sufijtë i ndërprejnë lidh- 
jet me botën e jashtme, pesë organet shqisore, me njo- 
huritë racionale dhe tradicionale, drejtohen kah botë- 
rat e tyre të brendshme me refleksion dhe mendime të 
thella. Ata, në këtë gjendje, mundohen ta perceptojnë 
të vërtetën e qenies-ekzistencës dhe fshehtësinë e nje- 
rëzimit. Ata janë të bindur se rruga më e sigurt për të 
arritur deri tek e vërteta eternale, që nuk ndryshon, 
janë gjendjet e këtilla të kontemplacionit (murdkabe). 
Filozofi i njohur për nga dituria e gjerë dhe e 
thellë, Ibni Sina, kishte qenë i vetmuar në një dhomë 
me sufiun e famshëm Ebu Said Hajr dhe pa ndër- 
prerje tri ditë kishin diskutuar dhe polemizuar 
çështje të shumta shkencore. Kur Ebu Saidi ka dalë 
nga mbledhja, është pyetur se çpërshtypje ka fituar 














































NI, 19. (subjekti Axhibur-kalb) 
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rreth Ibni Sinasë. Ai është përgjigjur kështu: “Aie di 
atë që unë e shoh (me anë të zbulimit dhe inspiri- 
mit).” Më vonë e njëjta pyetje i është parashtruar 
edhe Ibni Sinasë. Përgjigjja e tij është kjo: “Ai e sheh 
atë që e di unë.” Kjo do të thotë se pika përfundimta- 
rë të e cila arrijnë shkenca autentike dhe inspirimi 
vërtetë është një dhe identike. Deri te kjo e vërtetë 
arrihet përmes të dy rrugëve, me kusht që t'i përm- 
bahemi metodës gjegjëse.” 

Qartë shihet se inspirimi dhe njohja (gnosa) në ta- 
savvuf janë konsideruar burime të shenjta, sublime 
dhe të bekuara të diturisë. Sufijtë më së tepërmi u 
kanë besuar këtyre llojeve të diturisë dhe ndaj këtyre 
njohurive kanë ndier interes dhe simpati më të ma- 
dhe. Një gjë të tillë mund ta kuptojmë shumë lehtë 
edhe nga titujt e disa librave të tasavvufit. Për shei 
bull, nakshijtë librin e Imam-i Rabbaniut e quaj 
Mektibat-i kudsijje (Letrat e shenjta). Ky titull tregon 
se ekziston bindja se njohuritë që i ngërthen ky libër 
janë të shenjta. Mevlevijtë, Mesneoi-në e quajnë Magz-i 
Kur'in (Esenca dhe shpirti i Kur'anit). Madje është 
shkuar aq larg saqë është thënë se “Mesneviu i Mev- 
lanasë është një Kur'an në gjuhën persiane” 
Mevlevij Hest Kur'an der zeban-i pehlevi). 
ë e Gazaliut është thënë: “Ihja është gati se 
një Kur'an” (KëdetHihjë' en jekëne Kur'ënen). Ata që 
pak më tepër ulen e ngrihen me sufijtë, marrin për- 
shtypjen se këta Gufijtë dhe dervishët) veprave të 
shejhëve dhe murshidëve, fjalëve dhe veprave të tyre 



































2 Shah Ahmedi Emin, Dhhra Fl, I.K. 61, 
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u japin rëndësi të madhe sa nasseve, madje disa herë i 
çmojnë edhe më tepër sesa ato (nasset). 

Ibën “Arabiu, mutasavvifi i madh (shejhut-ek- 
ber), i cili më së tepërmi i ka kushtuar rëndësi temës 
së ilhamit dhe marrifetit, thotë: “Qoitë i falënderuar 
Allahu, në dituri nuk e kam imituar kënd tjetër pos 
Pejgamberit (a.s) Të gjitha njohuritë tona janë të 
mbrojtura nga gabimet. Ato nuk bazohen në përcjellje 
dhe transmetim (rakl, rivajet1.” 

“Qoftë i falënderuar Allahu, të gjitha të thënat tona 
bazohen në frymëzimin, që Ai ia ka dhënë zemrës sonë.” 
gjithë ajo që kam shkruar dhe që po shkruaj 
bazohet në diktimin hyjnor (imlë-iitëhijje), inspirimin 
e Zotit (ilkë-i rabbanijje) dhe frymën sublime (nefes-i 
). Njohuritë tona nuk janë revelacion logosi 
or revelacion inspË2hi (oahj-i ilhdm). 

“Burimi i njohurive tona dhe atyre që ecin në kë 
rrugë nuk janë mendja dhe ideja, por iluminacioni 
























tona bazohen në sh 
përjetim dhe. përvojë 
imit Culm-i dh 
dhi). Ca herë fi 
etë dhe një 








(dheukl, respektivisht në të 
brendshme. Burimi i diturive 
kijje) është shfaqja hyjnore (texhel-i-i 
tojmë njohuri edhe përmes lajmit ti 
rruge të shëndoshë të observacionit. 

Siç potencon edhe Sha'rani, mutasavvifët në esen- 
cë nukii pranojnë si të gabuara fjalët e velijve të plotë- 
nuar. Thonë se ata (velijtë) nuk gabojnë. 
















n' Lidhur me pikëparnjet e Ibën “Arakiot shih el ntëëty 1-Meije pjesa 
vë hyrjes Shatri, esi. Pia, 130 SVISST, 1. 3033, d-Ksbrtu atome, 
KJA (më marginën e cekët). 
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Këtë te: 





e kthjellson edhe Ibën Arabiu duke 
sqaruar mënyrën e përpilimit të veprës së vet: “Asnjë 
Pjesë të Futdihit-it nuk € kam shkruar duke u mbësh- 
tetur në vullnetin dhe mendjen time. E kam shkruar 
ashtu siç më ka diktuar Zoti përmes melekut të fry- 
mëzimit.” “Besimi i saktë tërësisht bazohet në zbulim 
(keshf) dhe dëshmi (shuhiid).” “Në zbulim, në asnjë 
mënyrë nuk mund të ketë gabim, kurse gabimetear-. DI) 
gumentimit (istidia1) janë të shumta.” 

Vepra e Ibën “Arabiut ci Futëhdtu't-mekiijje e ka 
kuptimin e hapjeve, emanacioneve dhe frymëzimeve që 
i kanë ardhur autorit duke qenë në Mekke, kurse ajo e 
titulluar et-Tenezzulëitu -musutijje është fryti inspirimeve 
që Ibën 'Arabiut i kanë ardhur në periudhën kur ai ka 
qenë në Musul. Ibën “Arabiu në parathënien e veprës së 
tij Fusus pohon se këtë vepër e ka shkruar dhe trajtuar 
me urdhërin e Muhammedit (a.5), 
në ëndërr. Domethënë, Ibën “Arabiu Fusus-in pa shtesa 
dhe pa mungesa e ka marrë nga Muhammedi (a.s.) dhe 
të tillë ua ka komunikuar njerëzve. Në kreun e titulluar 
Fass-i Shit të Fususit thotë se “velijtë njohuritë e veta i 
marrin nga burimi, prej të cilit melekët e marrin revela- 
cionin që ua sjellin pejgamberëve” dhe me këtë bukur 

irë e rezymon bindjen tasavvufiane në sferën e njohu- 

risë e të diturisë, Frymëzimi (iihem) është një njohuri e 
marrë nga Zoti pa kurrfarë ndërmjetësuesi ose mjeti. 

Ibën “Arabiu dhe Bajezid Bistamiu gji 
kanë sqaruar se kanë bërë mi raxh dhe se atje kanë 
mësuar shumë gjëra të reja. 

Mutasavvifët besojnë se “thelbi dhe esenca e Kur'a- 
nit gjendet tek ata, kurse lëvozhga dhe lëvorja te ulema- 
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tasi 


ja e dhahirit.” Veten e quajnë ek lubë (bërthamistët), 
kurse ulemanë e dhahirit eht-i kish (ëvoristët). 

Gazaliu në artikullin “Tevekkul” të veprës së tij 
kapitale Ihja' thotë se njëshmëria (teohidi) ka katër 
shkallë dhe këtë e sqaron me shembullin € arrës: 1. 
Lëvorja e jashtme e gjelbër, 2. Lëvozhga e ashpër nën 
lëvoren jeshile, 3. Bërthama e arrës dhe 4. Yndyra që 
gjendet në brendinë e bukës së arrës. E para quhet 
kishru't-kishr Qëvorja e lëvores), e dyta kishr (lëvorja 
ose lëvozhga), e treta lubb (thelbi) dhe e katërta lub- 
bu'Hlubb (thelbi i thelbit). Tevhidi që e njohin dijetarët 
e egzoterikës (dhëhir) dhe ilustrimeve (rushm). është 
ose lëvore, ose lëvore e lëvores. Tevhidi, që e njohin 
“arifët është thelb, ose thelbi i thelbit. Zotëruesit e 
marrifetit disponojnë me njohuri edhe lidhur me sek- 
retin e hyjnitetit dhe dijen e Zotit. 

Mevlana thoti 
Ma zi Kur'an bergjizidim magz ra 
Post ra pish-i segën endëhtim. 

(Ne e morëm thelbin, shpirtin, bërthamën dhe esen- 
çën e Kur'anit, lëkurën e tij ua lamë qenve). 















Ky është kufi 





i fudit i fyerjes së dijetarëve të 
ilustrimeve. Është e qartë se deklaratat e këtilla i tron- 
ditin dijetarët e egzoterikës. Fetvaja e Ebu's-Su'udit li- 
dhur me këtë subjekt është kjo: 

“Nëse Zejdi, njëri nga njerëzit e dijes, duke u sje- 
llë me indiferencë në çështjet e fesë pohon se “leximi i 












2 Dijetarët që merren me kuptimet e jashte, si 
Allahut (shash). (përkthyesi) 





faqësore të folës së 
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Mesneci-së është më i vlefshëm sesa leximi i Kur'anit 
të Madhëruar, sepse kjo vepër është thelbi dhe shpirti 
i Kur'anit, nëse thotë se ne e kemi marrë bërthamën 
dhe thelbin e Kur'anit, kurse lëkurën ua kemi lënë 
qenve”, si duhet trajtuar këtë njeri”” 

Përgji i person është kafir (mosbesimtar), 
është e lejuar që të mbytet ose të vritet.” 

Xhami”u lidhur me Mevlananë thotë: 

Men çi gojem vasf-i Bli xhendh 
Nist pejgamber veli dared kitab 
(Ç'mund të them për një njeri të lartë, me cilësi të 
larta.) 








Ai nuk është pejgamber, mirëpo libër ka) 

Ibën Tejmijje lidhur me ide të këtilla thotë: “Muta- 
savvifët veprat poetike të shejhëve të tyre i quajnë 
“Xhenbu'l-Kur'ar' (ekuivalenti i Kur'anit). Ata më tepër 
kënaqen me vepra të këtij lloji sesa me Kuranin.” 

Selefijtë si Ibën Xhevzi, Ibën Tejmijje dhe Ibën Kaj- 
jim Xhevzijje pohojnë se “mutasavvifët më tepër janë të 
interesuar dhe më tepër i vlerësojnë fjalët, veprat, ila- 
kasidet e komponuara dhe të pakomponuara sesa 
asset” dhe, duke u nisur nga ky paragjykim, i kritikoj- 
në dhe i kundërshtojnë pjesëtarët e rrymës në 
savvufit). Edhe pse është e vërtetë se në të 
mat mistike veprat manuale të tyre gëzojnë autoritet 
dhe famë të madhe, të rralla janë rastet kur sjelljet e 
tilla arrijnë nivelin e devijancës dhe ateizmit. 




















NY Ebussuud, Ferios, Kayseri, R 
të Ibo Tejenije, Ne mor 1.6 
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Këtu duhet të përkujtojmë se sufijtë nuk fitojnë 
dituri të reja dhe të freskëta vetëm nga shejhët e gjallë, 
por edhe nga velijtë e vdekur, po ashtu shfrytëzojnë 
tii tyre duke vizituar varret dhe tyrbet 
e të njëjtëve. Njëra nga specifikat të cilën selefizmi 
dhe kelamizmi e kanë bërë objekt kritikash dhe kun- 
dërshtimeve të veta është kërkimi ndihmë nga veliu i 
vdekur dhe spiritualiteti i tij 





2. Kritikë drejtuar selefit dhe përcjelljes (nakl) 


Sufijtë, të 





inspirimin dhe gnosën e lartësojnë 
deri në shkallë të shenjtërisë, vazhdimisht i kritikojnë 
tradicionalistët dhe racionalistët  - d.m.th. selefijen 
dhe kelamijjen - të cilët nuk e pranojnë fuqinë dhe ek- 
zaktë këtë nivel të këtyre llojeve të njohuri: 
Sipas sufijve, inspirimi është bazë. Mendja dhe për- 
cjellja, sipas mundësive, janë mjete për kuptimin dhe 
sqarimin e tij. Tasavvufi asnjëherë nuk e ka mohuar 
përcjelljen dhe mendjen, por në asnjë moment nuk ka 
qëndruar mbrapa nga shënimi i kufijve të tyre, nga 
fiksimi i hapësirës të veprimtarisë së tyre, nga nxjerrja 
e tyre nga një rreth dhe kornizë e caktuar dhe nga të 
mbajturit e tyre nën kontroll. Mutasavvitët, të cilët e 
vlerësojnë përcjelljen dhe mendjen në suaza të fushës 
dhe kufijve të fiksuar nga tasavvuti, do ta bëjnë temë 
kritike dhe kundërshtimi përcjelljen dhe mendjen, që 
dalin jashtë kufijve “natyrorë” dhe që kuptohen dhe 
aplikohen gabimisht. 
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Nuk duhet harruar edhe faktin se tasavvufi është 
një sistem që me gjendjet e veta të ekstazës dhe zbuli- 
vazhdimisht përpiqet që t'i tejkalojë pikëpamjet 
që kanë marrë trajtën e besimeve tradicionale, dokeve 
dhe adeteve, mundohet të dalë jashtë botëkuptimeve 
zyrtare dhe të përgjithshme. Është gjë normale që se- 
tetijtë dhe kelamistët, të cilët vërejnë se sistemet e veta 
janë tejkaluar dhe lënë në plan të dytë nga tasavvuti, 
nuk do të tregojnë tolerancë ndaj kësaj rryme, për- 
kundrazi, luftën e rreptë kundër saj do ta konsider 
në për obligim fetar. Por, nga ana tjetër, është e drej 
e mutasavvifëve që ta mbrojnë vetveten dhe palëve 
kundërshtare t'u drejtojnë kundërkritika. Në fakt ash- 
tu edhe ka ngjarë. 
Shprehja tejet e famshme në tasavvut “Haddethe 
ime më ka përcjellë nga Zoti 


















selefijve, të cilët në çdo mënyrë insistojnë që çdo fjalë 
me vlerë fetare mbështesin me një traditë ose trans- 
metim. Kur sufiu njohurinë që e ka fituar në saje të 
zbulimit dhe frymëzimit e prezanton si një njohuri me 
vlerë dhe rëndësi fetare, sel parashtrojnë këtë 
pyetje: “Në rregull, po këtë njohuri fetare dhe islame 
juve kush ua përcolli Ne burimin dhe zinxhirin (se- 
ned) e njohurive, për të cilat pretendojmë se janë feta- 
re dhe islame, i tregojmë në formën “Haddethena fu- 
lan “an fulan” (Filan njeriu na përcjell nga filani se..., 
atëherë, pra, edhe ju tregoni zinxhirin tuaj të përcje- 
llësve.” Në këtë situatë sufijtë u përgjigjen selefijve si 
vijon: “Më ka përcjellë zemra (ime) nga Zoti im se...” 
dhe muhaddi- 
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thëve argumentimi i një çështjeje është identitet i eks- 
pozimit të një tradite (naki), madje edhe nëse e njëjta 
është në kundërti me mendjen dhe ndërgjegjen. 

Ebu Medjeni, ia ndërpriste fjalën ndonjë shoku 
të vet, që ia fillonte bisedën me fjalët “sipas asaj që 
më ka transmetuar filani nga filani...” dhe thoshte: 
“Mos na jepni të hamë gjëra të thata dhe bajate.” Me 
fjalët e përmendura donte të thotë: Na flisni për zbu- 
limet, frymëzimet lidhur me ajetet dhe hadithet që u 
kanë ardhur në zemrat tuaja nga i Madhi Zot. Shtoje- 
ni përpjekjent 

Kjo është njohuria e re, e freskët, e ëmbël, e 
shijshme dhe sensitive, e cila bie ndesh me njohurinë 
e vjetër, të ashpër, të thatë dhe bajate. 

Kuptimplote janë fjalët Bajezid Bistamiut, të cilat 
ia adreson ulemasë së dhahirit: “Të mjerët bazohen në 
transmetimin e të vdekurit nga i vdekuri. Kurse ne, 
diturinë e marrim nga i Gjalli dhe i pavdekshmi, nga 
Allahu (xh.sh.”.5 Ata që na përcjellin njohuri tradi- 
cionale, që bazohen në transmetim (riogjet) kanë vde- 
kur e kanë shkuar, kurse burimi i diturisë së quajtur 
frymëzim dhe zbulim është Allahu (xh.sh,),i cili është 
i pavdekshë 

Altari, në fillim të Tedhkiretu -eoi thotë se 
“Njohja Cirfan) është fryt i veprës Camel) dhe gjen- 
djes (hal), nuk është fryt i memorizimit dhe “ka 
(kile), është i kthjelltësisë ('ijën) e jo i pre- 
tendimit (bejn), është sekret (sirr) e jo përsëritje 
































10 Shari, Jesi, 21 






të kësaj domethënie shih Gazali, Pj, 20, 
tme ri, pjesa IL 
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(tekrër). Është njohuri e dhuruar (vehbi), e jo e fituar 
(keshi). Është ndjenjë dhe përjetim, nuk është dë- 
. Nuk është e llojit al-temeni ebi, por e llojit edde- 
beni rabbi” dhe e konstaton vlerën e njohurive egz0- 
terike karshi atyre mistike. 

Dhunnun el-Misri është autor i këtyre fjalëve: 
“Njohuria e dhahirit është identitet i sintagmave “fila- 
ni më ka lajmëruar, fallani më ka transmetuar, kët 
më ka urdhëruar, këtë më ka ndaluar. Njohuria e bati- 
nit është dhuratë (hibe) dhe kontratë (tia). 

Bishr Hafijju ka thënë: “Dituria e trajtës “më ka 
lajmëruar filani, më ka transmetuar fallani... nuk 
është gjë tjetër pos një rrugë e përfitimit të dynjasë 

Sufjan eth-Thevri, duke iu drejtaur dijetarëve të 
egzoterikës thotë: “Kjo dituri nuk është ushqim për 
ahiret.” Hasan Basriu ka thënë: “Mësoni dituri sa të 
doni, dituri ër nuk ka kurrfarë vlere. Puna e 
transmetimi (rivdjet), kurse e 
dijetarëve të vërtetë konsiderata (ridjet).” 

Në tassavvuf kanë fituar famë fjalët: “Pak transmeto, 
jesh i kuptueshëm, fol pak, që të kuptosh mirë: 

Sdfiu Xha'fer Huldi rrëfen: “Në rininë time shkoja 
te “Abbas Dëri dhe regjistroja hadithe. Njëherë rrugës 
rastisa një mikun tim sufi. Më pyeti: 'Ç'ke në dorë” Kur 

tregova hadithet që i kisha regjistruar, më tha: “Turp 
të kesh, domethënë e braktis diturinë e xhupit të leshit 
dhe merresh me diturinë e letrës' dhe mvi mori letrat e i 
shkoqi. Këto fjalë dhe vepra e tij lanë shumë mbresa tek 
unë dhe më asnjëherë nuk vajta te “Abbas Duriu.” 













































1 Shah Elb Talib Mekkë, Kët okult, 1 £ 270, 
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Ali b. Mehdiu na tregon për një rast interesant: 
Njëherë qëndrova afër hallkës së Shibliut duke 
mbajtur në dorë ngjyrën dhe lapsin. Shibli më shi- 
koi dhe tha: “Atyre që na drejtohen me shkencën e 
letrës, u përgjigjemi me xhup, domethënë me trans 
dhe shqyerje.” 

Shibli, i ishte drejtuar Husejn b. Ahmed Saffarit, i 
cili mbante në dorë letrën dhe lapsin: “Mua më mjafton 
Zija e zemrës sate, largoma sysh këtë ngjyrë të zezë.” 

Eba Said Kindi shkonte nëpër teqe, fshehtazi për- 

piqej të regjistronte hadithe, lapsin dhe ngjyrën mun- 
dohej t'i fshihte në brez. Një ditë, duke patur kujdes 
që mos ta vërente askush gjatë shkrimit të haditheve, i 
ra lapsi përtoke. Një sufi, i cili e pa këtë, i tha: “Mbu- 
loje vendin e turpit.” 
Disa rrëfejnë se “kur Shems-i Tebrizi arriti në Ko- 
u inkuadrua në meshlisin e Xhelëluddin Rëmiut. 
Mevlënë ishte ulur pranë një pishine dhe përpara 
kishte vënë disa libra. Shemsiu e pyeti atë se “çlibra 
janë ato” Mevlënd u “Këtyre u thuhet ki u kl 
(thashetheme) Ç'ke ti me to'. Shemsiu e zgjati dorën 
dhe të gjitha i hodhi në ujë. Mevlana pas kësaj shtoi: 
“G or dervish” Disa prej tyre ishin fetvatë e ti 
eti që më nuk mund t'i gjesh'. Shemsiu zgjati dorën 
dhe një nga një i nxori librat nga uji dhe përfundoi se 
asnjërin nuk e kishte dëmtuar uji. Mevlana e pyeti: 
“Ç'sekret është kjo” Shemsiu u përgjigj: “Kjo është kë- 
naqësi dhe ekstazë, ç'kupton ti prej tyret”'5 
































në Ibën Xhev 
18 Xhimi, Nesh Terms, £ 322. 
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Flitet se mutasavvifët për t'i sqaruar më mirë 
pikëpamjet e veta në këtë subjekt, i kanë hedhur në 
ujë ose i kanë futur nën tokë librat e tyre. Njëri nga as- 
ketët (zdhid) e parë, Davad Tdi, i kishte hudhur librat e 
vet në ujë. Ahmed b, Ebur1-Havdri i kishte çuar librat e 
vet buzë detit dhe i kishte hedhur në të duke thënë: 
“Ç'argument (teli) i mirë ishit Por, tash unë e gjeta të 
argumentuarën (medi) dhe s'kam më nevojë për ju, ia 
arrita cakut dhe s'kam nevojë për mjet.“ Shems Tebri- 
zie kishte çuar Rëmiun që t'i hedhë librat e vet në ujë. 
Bile, edhe nëse pranojmë se këto legjenda kanë kuptim 
metaforik dhe simbolik, mjaft lehtë mund të kuptojmë 
faktin se sa rëndësi i kanë dhënë sufijtë zbulimit dhe 
gnosës karshi diturive egzoterike. 

Kur hadithistët në tubimet e tyre fillonin polemi- 
kat rreth zinxhirit të transmetuesve (naku'r-ri 
stilin “filan transmetuesi nga zinxl 
njeshtar, kurse fallani mëkatar...”, sufijtë prezentë me- 
njëherë ngriheshin në këmbë dhe largoheshin duke 
thënë “këta ia filluan përgojimit të të vdekurve.” Një- 
herë Abdurrahman b. Ebë Hatim, duke folur rreth 
xherh-it dhe terdil-it , sufiu Jusuf b. Husejn i kishte 
thënë: “Sa kohë ka kaluar që ata i kanë marrë vendet 
e veta në xhennet” Ti a s'ke turp që mbi tokë t'i përgo- 
josh njerëzit që kanë vdekur”” Pas këtyre fjalëve Ab- 
durrahmani kishte filluar të qante, duke shtuar: “Si- 
kur këto fjalë t'i kisha dëgjuar më parë, nuk do ta 
kisha shkruar këtë 
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Mutasavrifët, dijetarëve formalistë dhe literalistë, 
të cilët mbeten larg thelbit, ua kanë caktuar edhe ven- 
din ose statusin në botën e ardhshme: Dijetarët botë- 
rorë (të dynjasë) janë stoli e tokës dhe pushtetit. Për 
këtë arsye në botën e ardhshme do të ringjallen pranë 
sunduesve dhe burrështetasve. Dijetarët e ezoterikës 
janë stoli e qiellit dhe botës së engjëjve dhe shpirtrave 
C'ilem-i melekit). Për këtë arsye, do të ringjallen pranë 
pejgamberëve.“ 

“Arabiu, pas përcjelljes së një hadithi, autenti- 
citeti të cilit është diskutabil, thotë: 

“Edhe pse. lidhur me zinxhirin e transmetuesve 
të këtij hadithi janë thënë shumë fjalë, sipas nesh, 
duke u bazuar në zbulim (keshf), është autentik (sa- 
hdh).” “Kjo është një kënaqësi për ne, sepse ne shul 
çën e konkluzioneve juridike (ahkëm-i sher je), të cilat 
sqarohen nga dijetarët e trajtësores, i dimë pa iu refe- 
ruar atyre dhe veprave të tyre, i dimë në bazë të keshf- 
it. Pas fitimit të njohurive nga kjo rrugë, i krahasojmë 
me njohuritë e dijetarëve të trajtësores dhe vërejmë se 
si ne. Ja, pra, nga kjo rrugë gjykoj- 
autentike. Po ashtu ka edhe hadi- 
të në përfundim se nuk janë auten- 


































Në një vend tjetër Ibën “Arabiu thotë: “Ka shumë 
hadithe që vijnë përmes rrugës së transmetimit (ricd- 
je), të cilat sipas transmetuesve janë autentike, por 
pas një individi, zotërues të zbulimit, ato nuk ishin të 








15 Gazi, aj, 14.29. 
1 Ibo “Arabi, Fataht-i Meke 
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tilla. Lidhur me autenticitetin e këtij hadithi ky indi- 
vid e ka pyetur (përmes rrugëve të quajtura mukishefe 
dhe mushdhede)“ edhe Muhammedin (a.s), € ai është 
përgjigjur se bëhet fjalë për hadith apokrif (meodi9 
dhe individi në fjalë nuk ka vepruar më sipas atij ha- 
dithi. Por, tradicionalistët, duke u bazuar në autentici- 
tetin e zinxhirit të transmetuesve, veprojnë me hadi- 
the të tilla. Nga an tjetër, ka shumë hadithe me zin- 
transmetuesish, të cilët për i 
autentike sepse ata pretendojnë se e dë- 
Dërguarin” 

ismail Hakki Bursevi veprën e vet Kenz-i Mahfi 
e fillon më fjalët: “Unë isha një thesar sekret...” Ky 
hadith, bile, edhe nëse nuk pranohet nga përcjellja, 
sipas zbulimit është autentik. Në fakt, Sujutiu ka 
thënë: “Bëhet fjalë për hadith të pabazë, por ithtarët 
e zbulimit e pranojnë për autentik. Muhaddithët 
përcjellin me zinxhir të transmetuesve, kurse ithta- 
rët e zbulimit flasin duke i marrë gjërat nga goja e 
të Dërguarit.” 

Ahmed b, Mubareku me shembuj tregon se Ab- 
dulaziz Debbag, duke u bazuar në zbulim dhe frymë- 
zim, ka gjykuar për hadithet në formën: “Ky hadith 

të autentik (sahih), kurse ai apokrif (meodu). 

Mutasavvifët, të cilët duke u bazuar në zbulim 
dhe frymëzim gjykojnë për disa hadithe - të cilat si- 
pas metodologjisë së shkencës së hadithit janë — au- 
tentike se nuk janë të tilla, të cilët duke u bazuar pra- 



































votim. (përkshyesi) 
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pë në themelin e njëjtë ia përshkruajnë Pejgamberit 
(a.s.) disa fjalë që fare nuk kanë zinxhir të transmetu- 
esve, të cilët pretendojnë se bisedojnë me të Dërgua- 
rin, me këto qën drime i ndërpresin deri në ekstrem 
marrëdhëniet me selefizmin. 

Kjo është domethënia e fjalës “haddethe kalbi “an 
rabbi”. Ky është interpretimi i teksteve të shenjta duke 
u bazuar në keshf dhe iham. 

Mutasavvifët me qëndrimet e këtilla shpëtojnë 
nga përcjellja dhe transmetimet kanë fitojnë mundë 
në e mendimit dhe veprimit më të lirshëm dhe mi 
rehatshëm. Kësisoj, ata u përngjajnë kelamistëve, të 
cilët nuk i pranojnë hadithet që nuk përputhen me pa- 
rimet e mendjes dhe të analogjisë. 

Propozimit “Le të shkojmë e ojmë hadithe 
nga Abdurrezzaku”, sufiu i “Ç'ka të dëgj 
jë nga Abdurrezzaku (robi i Gjithëfurnizuesit) ai 
cili dëgjon nga Meliku (Gjithësunduesi) dhe Rezzaku 
Gjithëfurnizuesi) 

Ibën “Arabiu thotë: “Ne dhe disa gnostikë të tjerë 
hoqëm të zitë e ullirit vetëm pse publikua disa njo- 
huri dhe sekrete. Pati a akuzuan për dalje 
feje. lu nënshtruam torturave të padurueshme. Kësh- 
tu, ramë në pozi 










































umri të vogël njerëzish. Armiqtë 


tanë më të mëdhenj janë imituesi 

“Filozofët lidhur me ne thonë: “Mutasavvifët janë 
pasues të satisfaksioneve, iu nënshtrohen pasioneve 
të veta. Ata mentalisht janë të dobët, sepse u janë 
prishur aftësitë imagjinative. Shihet qartë se filozofët 
bile edhe nëse nuk na mbështesin, derisa nuk biem 
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ndesh me ndonjë normë të sheriatit tonë, na trajtojnë 
në pozitën e “ithtarëve të librit“ që nuk mohojnë.” 

Është e vërtetë e pakontestueshme se njohuritë fe- 
tare të bazuara në naki dhe riodjet nuk konsiderohen 
për burime me vlerë të dorës së parë as nga mutasav- 








ë tasavvufit. Lëvizjeve që nuk e kanë këtë ka- 





8 nuk mund t'u thuhet tasavvurf. 


3. Kritikë drejtuar kelamit dhe mendjes 


Sa e kanë kritikuar selefizmin, i cili bazohet në 
nakl dhe rivajet, po aq, ndoshta edhe më tepër, sufijtë 
e kanë kritikuar edhe kelamin, i cili bazohet në vësht- 
rim (nadher) dhe argumentim (istidial). Sufijtë, të cilët 
në botën lëndore, respektivisht në çështjet e kësaj bote 
mendjen dhe eksperiencën i pranojnë për udhërrëfyes 
të padiskutueshëm, disputacionet e kelamistëve, mbi 
bazë të mendjes rreth atributeve, veprave, emrave të 
Zotit, rreth shpirtit, vdekjes shpirtërore dhe botës tje- 
tër i konsiderojnë nonsens dhe llomotitje. Sipas tyre, 
të folurit rreth këtyre subjekteve duke u bazuar në de- 
duksione racionale dhe analogji logjike nuk ka kurrfa- 
rë vlere shkencore as fetare. Domethënë, vlera shken- 
core dhe fetare e kelamit e barabartë me zero. Të 
vërtetat hyjnore dhe fshehtësia e ekzistencës është e 
hollë dhe misterioze deri në atë shkallë saqë nuk 


















n' Kritianët dhe hebrenjtë (përkthyesi) 
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mund të njihet me mendje. Sufijtë, të cilët bashkohen 
me selefijtë në pretendimin se të vërtetat fetare dhe 
hyjnore nuk mund të njihen me argumentim racional 
dhe analogji, në pikën e kritikës së njohurive tradicio- 
nale-fetare të bazuara në përcjellje dhe transmetim 
bashkohen me kelamistët. 

Le të shprehim menjëherë edhe këtë se, mendja të 
cilën e kundërshtojnë sufijtë nuk është mendja ekspe- 
rimentale dhe natyrore, që ka të bëjë me botën emo- 
cionale dhe lëndore, por ajo teorike dhe metafizike, e 
cila pretendon të japë konkluzione lidhur me botën 
metafizike dhe perceptim të së vërtetës hyjnore. Ata 
që thonë se “mistikët islamë nuk janë kundër mend- 
jes”, nuk i kushtojnë kujdes dallimit ndërmjet mend- 
jes teorike dhe asaj praktike. 

Xha'ter es-Sadiku, i cili pranohet si një nga sufijtë 
e parë, e ka pyetur Ebu Hanifenë, i cili është i njohur 
me opinionin (rej) dhe analogjinë (kijës): “Cili është 
gjynahu më i madh - mbytja e një njeriu të pafajshëm, 
apo adulteri (zi Kur merr përgjigj 
njeriut të pafajshëm”, pohon: “Shiko, përderisa islami 
në rastin e aplikimit të parimit të quajtur kisis kërkon 
dy dëshmitarë, për aplikimin e dënimit për zina kër. 
kon më së paku katër dëshmitarë. Edhe pse namazi 
është adhurim më i vlefshëm se agjërimi, gruaja me 
menstruacion namazin e mbetur pa falë nuk duhet ta 
plotësojë, kurse agjrimin po. Atëhe 
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Resulullahut” pari që ka bërë analogji sipas opinio- 

nit të vet ka qenë Iblisi. Kur Zoti i tha djallit: “Bjeri në 

sexhde Ademit”, ai (djalli) u përgjigj: “Unë jam më i 

lartë se ai, atë e krijove nga toka € mua nga zjarri” Ata 

që fenë e masin sipas opinionit të vet, Ditën e Gjykimit 

do të ringjallen pranë Iblisit. Zatën, ata në analogji ka- 

në rënë dakord me të (Iblisin)”.““ Mendja njeriun nuk e 

afron te Zoti, përkundrazi e largon nga Ai. Këtë më së 

miri e tregon dëbimi i lblisit nga audienca hyjnore. 
Fjalët e Xha'fer es-Sadikut i gjejmë në Mesnen 

e Rumiut: 

Evvel An kes ki in kijas'hë numfid 

Pish-i envër-i Hud iblis blid 

(Ai që për të parën herë para nurit të Allahut i tregoi 

këto analogji 

ka qenë vetë Iblisi i zi). 











Këto rreshta me ashk dhe pasion janë lexuar nga 
mesnevihanët,”” pjesëtarë të tarikatit mevlevi, të cilët 
në të drejtën islame i lidhen medhhebit hanefi. As- 
kush nuk i ka rënë në të se me këto fjalë synohet kriti- 
kae Ebu Hanifesë. 

Fakti që Ebu Nu'ajmi në veprën e vet Hilje i për- 
mend asketët me prirje harixhite dhe shiite dhe i quan 
evlija dhe nuk e përmend Ebu Hanifenë, na jep mun- 
dësinë për të konstatuar së një numër shumë i vogël 
nga sufijtë e parë kanë qenë hanefitë si dhe dallimin 

















Vjerëve htesrevt në (përkthyesi) 
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në mendime midis fekihëve dhe sufijve. Një shprehje 
tjetër e këtij realiteti janë edhe idetë në veprën cl-Gu- 
nje të Abdulkadir Gejlaniut. 

Sipas mutasavvifëve, puna që kanë bërë kelamis- 
tët në subjektin e hyjnitetit Cilehijjet) është “kompara- 
cioni ndërmjet transcendentales (çajb) me imanenten 
(shdhit) dhe të dukshmes me të padukshmen”, punë 
kjo që sipas tyre është qesharake. 

Ibën “Arabiu i kundërshton njohuritë e bazuara 
në racio, vëzhgim dhe argumentim dhe thotë: “Ata që 
duan t'i kuptojnë temat e thella dhe çështjet proble- 
matike të shkencës së tevhidit, duhet që t'i lënë më- 
njanë konkluzionet që i bie mendja ('aki) dhe opinioni 
(rej), duhet të vijnë para ligjit (sheriatit) të Zotit dhe 
duhet kështu t'i drejtohen: “Mendje, edhe ti je rob si- 
kur unë, je krijesë: Si mund t'i braktis atributet me të 
ar Veten duke u 
nuk ka aftësi që ta 
kuptojë as vetveten” Ti nuk e njeh vetveten, e nga do 
ta njohësh Zotin tënd” 

Shkenca e tevhidit dhe tasavvufit janë mbi fushën 
e veprimit të mendjes së njeriut, nuk janë në kuadër të 
a kufijtë e vet, përtej këtij kufiri nuk 
























y jërin poshtë, tjetrin lart. Rre- 
thi i poshtëm është për ithtarët e mendimit (ehli fikr), 
kurse ai i epërmi për ithtarët e zbulimit (ehli kesh. Ehl-i 
fikri, të cilët vërejnë se fjalët e ehl-i keshfit nuk janë bren- 
da rrethit të tyre, thonë: “Këto fjalë janë jashtë sheriatit. 
Ehl-i fikri i refuzon dhe mohon fjalët e ehl-i keshfit, kur- 
se ehi-i keshfi nuk i refuzon dhe nuk i mohon fjal 
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enti fikrit. Edhe ithtarët e mendimit edhe ata të zbulimit 
janë sundimtarët e kohërave të veta. Këtë më së miri e 
ilustrojnë rrëfimet për Musain dhe Hidrin (a.s). 

Skepsa (shubhe) ia ndërpret rrugën njeriut në temat 
mendore, kurse interpretimi (te cil) në ato të sheriatit. 

Individi që del në rrugë për të arritur deri të e 
Vërteta, kur arrin në pikën ku nuk gravitojnë skepsa 
dhe interpretimi, do të thotë se ka arritur fundin e 
rrugës. 

Kur njohuritë racionale dhe teorike krahasohen 
me zbulimin, arrihet në përfundim se janë hipokondri 
teoham). 

Dijetarët e kelamit duke i llogaritur specifikat që i 
dinë për të mjaftueshme, i konsiderojnë mosbesimtarë 
njerëzit që shprehin gjëra të kundërta me to. Nëse 
zgjerohen horizontet e tyre të ngushta, do ta kishin 
arsyetuar çdo kënd që është ithtar i tevhidit (ehl-i tev- 
hid). Në temat fetare dhe hyjnore një argument racio- 
nal e pranojnë, kurse një tjetër të natyrës së njëjtë e 
mohojnë. Atëherë, pra, në këtë fushë si do t'i mbësh- 
teteni mendjes2 

Argumentet racionale nuk janë për besimtarët, 
por për mosbesimtarët. Atij që beson nuk ka nevojë t'i 
servirim argumente racionale. Sikurse që në një qytet 
mjafton një mjek, po ashtu mjafton edhe një kelamist: 
s'ka nevojë për më tepër. 

Ibën “Arabiu, në disa raste shumë ashpër, por në 
shumicën e tyre me butësi, i kundërshton dijetarët e 
ës dhe kelamistët, të cilët zbulimin dhe fry- 
ëzimin e llogarisin një hiç dhe çdo gjë mundohen ta 
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gon kelamistit në zë Fahruddin Raziut, thotë: “Miku 
im, për të arritur shkallën e përsosmërisë në shkencë, 
njohuritë duhet marrë drejtpërdrejt nga Allahu 
(hsh), pa ndërhyrjen e kurrfarë përcjelljeje ose 
hoxhe e mësuesi. Ata që njohuritë i bazojnë të mësimi 
nga mësuesi, jetën e harxhojnë duke u marrë me qeni- 
et e ngjara (haiti) dhe të krijuara (nakluk). Ç'e do që 
tërë jetën e harxhojnë, por prapë nuk e kuptojnë të 
vërtetën e diturisë. Nëse tasavvufin synon ta mësosh 
duke iu lidhur një shejhu, pa u lodhur dhe pa zahmet, 
mu sikur Hidri, përmes rrugës së frymëzimit, fiton 
njohuri të shëndosha. Shkencë e dituri janë vetëm njo- 
huritë që bazohen në zbulim (keshf) dhe dëshmi (Shu- 
hud) e jo ato që bazohen në vështrim (nadhar), pan- 
dehmë (dhann) dhe parashikim (tafmin).”” 

ozicioni i një dijetari shumë të fortë të 
y madh. 

Ibën “Arabiu për dijetarët e kelamit dhe të fikhut 
të cilët e kundërshtojnë tasavvufin, thotë: “Eklipsi i 
diellit gjithmonë u qëndron mbi krye.” Domethënë, 
këta vazhdimisht jetojnë në errësirë. 

Por, Ibën “Arabiu e tejkalon masën në sulmin 
kundër atyre që shprehin armiqësi kundër tasavvufit. 
Në kreun 30-t 
pejgamberët, ashtu janë edhe dijetarët e trajtësores 
kundër velijve. Fekihët dhe racionalistët janë faraonët 
e velijve dhe dexhxhallët e robëve të mirë të Allahut 
(xhsh).” Ibën “Arabiu ka vuajtur shumë nga fekihët 
dhe kelamistët imitues dhe fanatikë, ishte akuzuar 





























1 Sharri, Ledi, KO 
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për blasfemi (kufr) dhe dalje prej feje (tezenduk). Duke 
u nisur nga kjo, edhe pse nuk mund ta arsyetojmë 
lin e tij të ashpër kundër tradicionalistëve dhe racio- 
nalistëve, ka mundësi që deri në një masë ta toleroj- 
më, Përgjegjës i diskursit kaq të ashpër, më tepër së 
Ibën “Arabiu, janë fanatikët dhe ekstremistët që e 
kanë detyruar të fliste kështu. 

Janë me shumë domethënie fjalët e Ibën “Arabiut: 
“Armiqtë tanë janë imituesit.” 

Ibën “Arabiu pohon se kelamistët nuk kanë 
arritur në marrëveshje as midis vete, se atë që e pra- 
mon murtezile refuzohet nga eshrarinjtë, madje ekzis- 
ton diversitet në pikëpamje edhe midis dijetarëve si 
Bakil-lani, Xhuvejni dhe Isferajini, dhe pse të gjithë 
janë eshraritë, se burimi i dyshimeve dhe problemeve 
është racio — hapur shpreh interesimin dhe simpatinë 

inë. Në kreun 226 të Futihdt-it 


























është filozofi. Filozofët janë gjykuar si pasojë e gabi- 
meve që i kanë bërë në çështjet e teologjisë. Filozofi 
është dashurues i urtësisë (rudibb-i hikmet). S'ka dy- 
shim se urtësinë e do çdo njeri me mend në kokë. Por, 
si muttezilitët, filozofët, ashtu edhe itharët e vështri- 

dhe njerëzit nga grupacione të tjera, të gjithë pje- 
sëtarët e chl-i fkri 
fushën e teologji 



















Shihet se Ibën 'Arabiu, në esencë, 





mit dhe kelamit sunnit. 

Në parathënien e Futithit-it thotë: “Për shembull, 
mos u ngre menjëherë që të refuzosh dhe të mohosh 
çdo fjalë të filozofit ose murteziliut. Mos thuaj “Ai 
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është filozof, nuk ka fe”, Vëlla, merre fjalën e filozofit 
e pastaj mendo...” Ibën “Arabiu, i cili kohë pas kohe i 
sulmon rreptë kelamistët dhe juristët sunnitë, kun- 
dër mu'tezilizmit dhe filozofisë sillet me më butësi, 
kurse ndaj filozofisë iluministe tregon një simpati të 
dukshme. 

Mevlana, një çikë në një formë përqeshëse, e kri- 
tikon cilësinë e këtillë të kelamit: “Një njeri i shur- 
dhër dëshiron ta vizitojë komshiun e vet të sëmurë. 
Por, fillon të mendojë se ç'duhet t'i thotë të sëmurit, 
Ç'përgjigje duhet t'i japë atij nëse e pyet diç dhe duke 
u bazuar në deduksion dhe analogji racionale, krijon 
luzion të këtillë: “Së pari duhet t'i them sije, e ai 
përgjigjet “faleminderit, mirë jam. Unë i them “bu- 
kur', gëzohem që je ashtu.' Pastaj e pyes “Ç'ke ngrë- 
nër” Ai më përgjigjet se ka ngrënë çorbë me thjerrë- 
za, e unë ia kthej: “Të bël Pastaj e pyes 'A 
vajte te mjeku”, e ai përgjigjet: “Më kontrolloi filan 
mjeku” Unë i them: “Shumë mirë, njeri kompetent, 
për atë punë është mjeku.” 

Shurdhi shkon te i sëmuri dhe e pyet: “Si 
sëmuri i përgjigjet: “Po vdes nga vuajtjet”. Duke u 
bazuar në normat e analogjisë, të cilat i ka projektu- 
ar prej më parë, thotë: “Bukur, gëzohemv, Të sëmu- 
rit i nxehet gjaku nga nervozizmi. Pastaj shurdhi e 
pyet: “Ç'ke ngrënë”. I sëmuri ia pret: “helm”. Shur- 
dhi thotë: “Të bëftë mirë.' Pas këtyre fjalëve hidhëri- 
mi i të sëmurit arrin kulminacionin. Pas pak, shur- 
dhi pyet: “Te cili mjek ke vajtur për kurim” 1 sëmu- 
ri përgjigjet: Tek Azraili Shurdhi pas kësaj shton: 

ë mirë, ai është një mjek kompetent për këtë.' 
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Derisa shurdhi po largohet prej aty me zemrën plot 
gjoja se e ka larë borxhin, dhimbja e të sëmurit arrin 
pikën kulmore.” Mevlana më tutje thotë: Veshi yt 
edhe nëse i dëgjon zërat, është i shurdhët ndaj ve- 
shit që e dëgjon gajbin”.” Kjo është gjendja e kela- 
tëve, të cilët duke u bazuar në mendje, flasin për 
botën rreth së cilës nuk kanë njohuri. 

Mevlana thotë: 
Okeni u fr jar-i md beved 
çu be-hukm-i kl djed lë beved 
(Mendja njerëzore në fjalë dhe vepra na ndihmon, 
kurse në çështjen e transit ësht” e barabartë me zeron.) 











Domethënë, të vër 
ceptohen me mendj 
Sipas Mevlanasë, mendja karshi të vërtetës së gje- 
tur në saje të 'ashk-ut dhe vexhd-i shtë e dobët dhe e 
paaftë si gomari i thelluar në baltë. 
AKl-i xhfizi der serkesh çu har der gil 
Sipas Mevlanasë, mendja para të vërtetave dhe 
shfaqjeve hyjnore i përngjan shkopit në dorën e të 
verbërit. 
AkL-rd kible kuncd dn ki xhemdli të nedid 
Der kefi kr, zi kandil asë coldter. 
(Ata që nuk e shohin bukurinë dhe shfaqjen Tënde, 
mendjen e marrin për Kible dhe udhërrëfyes. Në 
dorën e qorrit - dhe kelamistit, i cili i përngjan 
qorrit - më mirë të gjendet shkopi sesa kandili.) 


rtetat hyjnore nuk mund të per- 

















PË Msnest Tercëmesi, 1.243. Mevlëni, faktin se ky lloji analogjive ë 
absurd e shpjegon edhe me shembullin e papagalli. Shih, po aty, 
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Rumiu është i bindur së mendja duhet sakrifikuar 
para të vërtetës hyjnore: 
(ANI kurbën ku be-pish-i Mustafi. 


Prof. Ferit Kam, njohës i mirë i frëngjishtes, per- 
sishtes dhe arabishtes - deri në shkallë të përkthimit 
prej tyre —i cili vite të tëra ka punuar si mësues i ko- 
mentimit të teksteve të ndryshme, autor i veprave 
Vahdet-i viici dhe Dini- Felsefi Musdhebeler, thotë: 








Kujdes, në çdo temë fetare 
largoju polemikave, se s'ke dobi fare, 
Mendjen lëre mënjanë, zemrën shiko 
Motoja e mendjes është: Mohot 

S'ka nevojë shuë për filozofi 

Koka mohon, zemra konfirm. 
Ai që veten me mendje e dreji 
Për kau nuk insiston. 

Ai që në baltë të skolastikës noton 
Llomotitjet s'mund t'i pakëson. 

Frymën e fundit të dynjasë duke përkujtuar, 
Përgatite veten për botën që s'ka mbaruar. 





















Ferit Kami me retorikë të lartë i thotë fjalët që 
mund t'i thotë çdo mistik në subjektin: mendja. Ja pra 
janë këto bindjet dhe mendimet e mistikëve në këtë 
subjekt. Temat hyjnore nuk mund të perceptohen me 
racio: 

Janë të prera nga shpata e Atij 
vepron”, 
Kot e ka ai që rreth tyre polemizon. 











nuk pyetet për atë që 
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Sa të drejta janë fjalët në vijim të Ismail Fenniut: 
“Misticizmi kryesisht përkufizohet si: “Pretendim 
për përfitimin e diturisë me mjete të tjera përveç men- 
djes” Kjo është një rrugë e rrezikshme, sepse e ka 
edhe kuptimin e lënies mënjanë të mendjes dhe të 
nënshtrimit ndaj emocioneve dhe iluzioneve. S'kemi 
njohuri për misticizmin e feve të tjera, por myslima- 
nët, të cilët janë mjeshtrit e metodës së zbulimit (mu- 
keshefe), asnjëherë nuk e kanë lënë pas shpine ose ta 
kenë braktisur arsyen. Por, atë e kanë përdorur për 
arritjen deri te të vërtetat, që mund të perceptohen 
përmes saj. Ata të vërtetat deri te të cilat nuk mund të 
arrihet përmes mendjes janë përpjekur t'i kuptojnë 
përmes zbulimit dhe inspirimit.” Edhe sipas këtij in- 
terpretimi, zbulimi dhe inspirimi janë më të fortë dhe 
më të lartë se mendja. Në pikën kur mendja “mbetet 
pa fjalë”, në skenë dalin zbulimi dhe inspirimi. Në 
esencë, misticizmi, racionalizmi dhe dogmatizmi fetar 
në çdo anë të botës janë një. Kanë kaluar nga procesi i 
zhvillimit. Ndryshimi midis tyre është në for- 
më, dallimi është në gjëra margjinale dhe detaje. 
Gazaliu, pasi një kohë të caktuar është marrë me 
kelam, ka ardhur në përfundim se e vërteta hyjnore 
dhe vendimet shpirtërore nuk mund të perceptohen 
me këtë rrugë, e ka braktisur këtë shkencë dhe i është 
lidhur tasavvutfit 
Gazaliu, i cili në veprën cl-Murkidh shprehet se e 
ka humbur besimin në mendje, në veprën tjetër Ihji” 
thotë: “Njeriu duhet të ruhet nga kelami dhe dialek- 





























n9 Lugatçe Fese, 445. 
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tika. Këto disiplina më tepër i komplikojnë gjërat që i 
sistematizojnë shkencat tjera: deformimet që i shkak- 
tojnë janë më të shumta sesa ndreqjet. Ata që mun- 
dohen që besimin e tyre ta përforcojnë me kelam dhe 
dialektikë, i përngjajnë njeriut i cili mundohet me çe- 
kan ta drejtojë drurin e shtrembër. Çekani nuk mund 
ta drejtojë drurin, përkundrazi, edhe më tepër e 
prish atë. Besimi i popullit që zotëron mirësinë dhe 
devotshmërinë është shumë më i shëndoshë sesa ai i 
kelamistëve. Besimi i kelamistëve i përngjan perit të 
cilin edhe era më e dobët e lëviz nga njëra anë në 
tjetrën, kurse besimi i popullit u përngjan maleve vi- 
gare të cilat nuk mund t'i lëvizin as furtunat më të 
rrepta.” 

Sufijtë kanë rër 











dakord se argumeni që të shpie 
në rrugën deri te Zoti është vetëm Zoti. Sikur që nje- 
riu i mençur ka nevojë për argument, po ashtu edhe 
mendja është nevojtare për një gjë të tillë. Dihet se 
edhe mendja është e krijuar. Qenia e krijuar mund të 
bëhet argument vetëm në fushën e qenieve 
Nuriu ka thënë: “Argument për Zotin është 
mendja është e paaftë në këtë drejtim.“ 

Ibën Ata' pohon se “mendja nuk është mjet për 
perceptimin ose njohjen e Zotit, por mjet që të çon në 
adhurimin e Tij”. Zotin mund ta dijë vetëm ai individ 
të cilit Ai ia ka bërë të njohur Veten. 

jdi thotë se “njeriu mund ta njohë Zotin në 
dy mënyra: përmes ta'arrufit dhe tarifit. Fenomeni 
kur Zoti ja bën të nohur veten dikujt quhet ta'arruf, fe- 








vetë ajo, 
vetë Ai, 
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nomeni kur Ai bën të njohur vetën përmes argumen- 
teve në botën e jashtme quhet tarif. Të dyja rrugët e 
njohjes së të Madhit Zot janë me Të dhe nga Ai”.“ 

Xhunejd Bagdadiu lidhur me kelamin ka thënë: 
“Njëra nga dobësitë më të mëdha të kelamit është ajo 
se e largon nga zemra frikërespektin ndaj Zotit, Nëse 
nga një zemër largohet frikërespekti, largohet edhe 
besimi”. Sipas Xhuncjdit, kelami është derë e hapur 
drejt mosbesimit 

Hereviu, sufi dhe selefi i njohur dhe autor i vep- 
rës Dhemmu'l-kelam, thotë: “Tre janë rezultatet nga 
fjalët e kelamistëve: a) Nuk ka Zot në qiell, b) Nuk 
ka Pejgamber në varr (rarda), dhe c) Nuk ka Kur'an 
në tokë.” 

Këto fjalë kanë shumë kuptim. Selefijtë 








besojnë 





thet me atë të selefijve. Mendimet e kelamistëve nuk 
përputhen me ato të selefijve, as në çështjen që lidhet 


me gjendjen e Pejgamberit (a.s.) në varr. Sipas selefit, 
kelamistët e mohojnë ekzistencën e fjalës së Zotit në 
sipërfaqen e tokës kur thonë se shkrimi i Mus'hafit, 
ngjyra, letra dhe kapakët e tij, leximi i Kur'anit nga 
ana e njeriut, fjala e tij (Kur'anit), janë të krijuara si 
dhe kur pretendojnë se fjala (kelam) është atribut i 
Zotit. 

“Amr b. Haruni ka thënë: “Kam shikuar në hadi- 
thet e Pejgamberit (a.s) dhe kam parë tërë madhërinë 
e Allahut (xh.sh): Shikova re'jin dhe në të pashë hi- 














pë Kelibëi, Te erf.F.63. 
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len, mashtrimin, dredhinë, ashpërsinë e zemrës dhe 
shumë gjëra të ngjashmet Menjëherë e përqafova ha- 
dithin dhe e lashë re'jin.” 

Për të sqaruar se kelamistët janë të pavepër, 

është lansuar ky pretendim: Kryepari i kelamistëve. 
është Eshrariu, nuk merr istinxha, “ nuk merr abdes, 
nuk fal namaz. 
Imam Shafi'iu, Muzeniut që ka parashtruar pyet- 
lidhur me kelamin, i është përgjigjur: “Lëre mënja 
subjekt, rreth të cilit nëse gaboj, do të më 
thuash u bëre mohues”, pyet për një lëmi, në të cilën 
nëse gaboj, do të mund të më thuash “gabon”. 

Fahrudin Raziu nuk i kishte marrëdhë 














shumta, arriti y 
tij që të shpërngulen nga Belhi. Mevlana, i cili në atë 
kohë ishte në moshën e fëmijërisë, asnjëherë nuk 
mundi ta harronte dëbimin nga atdheu. Në poezitë e 
tij nuk e linte pa shfrytëzuar rastin për kritikë direkte 
drejtuar Raziut. Duke e kritikuar kelamin dhe racio- 
nalizmin, në mënyrë implicite e fyente edhe Raziun: 
Ger hired in rëh rebin budi 

Fahr-i Razi rëzdan-i din badi 

(Nëse mendja do të ishte pishtar në këtë rrugë, në te- 
matikën e hyjnores dhe takimin me Zotin, Fahr-i Razi 
do të ishte njeri që i dinte sekretet dhe finesat e fesë) 











1 Pastrimi i zgavrës anale pas kryerjes së nevojës së madhe. (përkthyesi) 
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Mund të thuhet së Mevlana i vërsulet Raziut si 
pasojë e asaj së ai nuk kishte mundur ta përbinte 
ngjarjen e dëbimit nga mëmëdheu. Por, fakti se ismail 
Hakk: Bursevi (v. 1725),i cili ka jetuar shekuj më vonë 
prej tyre, duke e komentuar Mesneoi-në edhe më ash- 
për e sulmon Fahruddin Raziun tregon se nuk bëhet 
fjalë për një konfrontim ndërmjet personave, por për 
konfrontim ndërmjet shkollave të mendimit. 

“Raziu fare s'mund ta duronte të atin e Mevlana- 
së, Bahauddin Veledin. Kjo xhelozi e tij e detyroi Sul- 
tanu'l-ulemanë që ta lëshonte vendlindjen. Në kohën 
kur i ati e lëshoi Belhin, Mevlana ishte në moshën 
pesëvjeçare. Kur e kujtonte shpërnguljen e detyruar 
dhe shkaktarin e saj, Raziun, në veprën madhore të 
tij, Mesneci-në, ashpër e sulmonte kelamistin e madh. 
(Raziun).”” 

Duke e interpretuar një varg rreth temës në fjalë 
thotë: “... Dhe Mevlana ka të drejtë në vërsuljet e veta 
karshi Raziut. Raziu nga xhelozia u bë shkaktar i për- 
ënies së babait të Mevlanasë nga Belhi, sikur që shej- 
tani shkaktoi përzënien e Ademit nga parajsa. Por, më 
vonë vetë ai (Raziu) u bë perishan, kurse Mevlana 
dhe babai i tij dolën fatbardhë... Në fakt, Raziu ishte 
shui llshëm në shkencat ezoterike, por nuk kish- 
te bërë asnjë hap në rrethin e së vërtetës.” 

Bursevi, i cili edhe vetë ishte internuar për shkak 
të ideve të tij mistike, qëndrimin e antimistikëve ia 
përngjet pozicionit që ka marrë Iblisi kundër hz. Ade- 
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4 Mes, 149. 
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mit dhe me këtë jep një shembull të ri në luftën e sis- 
temeve. Ky është qëndrimi i Burseviut, autorit të tefsi- 
rit më të pranuar mistik, kundër Raziut, autorit të tef- 
sirit më të bukur kelamist. 





Këtu duhet të cekim ca pika me rëndësi: 

1. Disa thonë se shkaku i akuzave dhe etiketimeve 
të ndërsjella midis dijetarëve të mëdhenj qëndron në 
atë se nuk e kanë njohur njëri-tjetrin dhe pikëpamjet e 
njëri-tjetrit. Sikur të kishin pasur mundësinë për t'u ta- 
kuar dhe polemizuar, do t'i zgjidhnin subjektet proble- 
matike dhe do t'i kishin evituar pikat e divergjencave. 

Ky është një mendim i gabuar. Akuza e Bursevi- 
ut drejtuar Raziut nuk buron nga mosnjohja e tij e 
kësaj figure markante. Raziu dhe i jati i Mevlanasë 
nuk kishin mundur të gjejnë gjuhë të përbashkët, 
edhe pse jetonin në të njëjtin qytet. Bile, edhe nëse i 
largoni dijetarët e tasavvufit nga audienca e Ibën 
“Arabiut, edhe nëse jepni mundësinë për të polemi- 
zuar çështjet, i nji ata që nuk e pranoj- 
në tasavvufin, p.sh. 1 jen, do t'i quajë farao- 
në dhe dexhxhallë. Po ashtu edhe Ibën Tejmijje dhe 

“Alijju'1-Kari atë do ta quajnë tradhtari më i madh i 
fesë, ateisti më i madh dhe mosbesimtari më i madh 
ndër mosbesimtarët. Do të vepronin kështu, sepse 
kjo është çështje e mentalitetit. Diversiteti (ihtilaf) mi- 
dis tyre nuk ka të bëjë me trajtën dhe fjalën, por me 
thelbin, shpirtin, esencën dhe bazën e fesë. Gjëja që 
sipas njërit është esenca e fesë, sipas tjetrit nuk është 
pjesë përbërëse e saj. 
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2. Është shumë qesharak pretendimi se diversite- 
ti në çështjet fetare midis selefijve, sufijve dhe kela- 
mistëve është prezent vetëm tek injorantët e këtyre 
rrymave ejo edhe te dijetarët. 

3. Diversiteti ndërmjet Ibën Tejmijjes dhe Ibën 
“Arabiut, ose ndërmjet Ibën Tejmijjes dhe Fahruddin 
Raziut nuk është më i vogël sesa dallimi në pikëpamje 
ndërmjet Ibën Tejmijes dhe mu'teziles ose Zejdijjes 
dhe xha'ferijjes. E këtillë është gjendja edhe në relacio- 
nin e kundërt. Domethënë, sipas Ibën Tejmijjes, ima- 
mët e drejtimit mutezilit, si Vasil b. “Ata' dhe Zemah- 
sheriu, janë më afër Kur'anit dhe hadithit sesa Ibën 
“Arabiu. Sipas atyre që e pëlqejnë tasavvufin panteist 
të Ibën “Arabiut, Ibën Tejmijje është më larg Kur'anit 
dhe hadithit sesa murtezileja. 

Ibën Haxher Hejthemi në veprat ci-Fetava et-hadi- 
thijje dhe cz-Zevaxhir thotë se Ibën Tejmijje është mos- 
besimtar (kafir), i dalë feje (zindik) dhe ateist (nrulhid). 
njëjti autor nuk e sulmon kaq ashpër medhhebin mi 
umbet dallimi dhe. kufiri ndër- 
mjet sunnizimit dhe bid'atçinjëve (ehli bid'et). “Alij- 
ju'i-Kari haptazi pohon se Ibën'Arabiu është më larg 
islamit sesa medhhebet bid'atiste. 
nuk janë të rrallë dijeta 

4. Sha'rani në parat 
thotë: “Duke e rezymuar Futfihët-in, në ca vende ndale- 
sha dhe dyshoja nëse pikat gjegjëse përputhen me she- 
riatin. Më pas, kopjen e kësaj vepre, që gjendej tek unë, 
e krahasova me kopjen të cilën Ebu Tahir Magribi c 
kishte shumëzuar nga kopja e Konjës, që ishte dorë- 
shkrim i vetë autorit (Ibën “Arabiut)”. Pashë se pikat ku 
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dyshoja nuk. gjendeshin në kopjen origjinale të Futdhët- 
it dhe kopjen time e përmirësova konform origjinalit. 
Kuptova se Futiihit-it shumë gjëra i ishin shtuar më pas 
dhe se ato ishin pikat që binin ndesh me sheriatin”. 
Sha'rani kështu pohon, por lidhur me këtë nuk 
ofron asnjë shembull dhe pohimi i tij mbetet abstrakt. 
Me sa duket, fjalët e këtilla janë shprehur për t'i sqa- 
ruar oponentët e teorisë së vahdet-i vuxhudit, për t'i 
ënë në gjumë ata dhe për t'ua hequr vëmendjen në 
anë tjetër. Imam-i Adhami thotë se “fjala e Kur'anit 
është e krijuar”. Gavsu'1-A'dham Abdulkadir Gejlani 
thotë: “Mosbesimtar është ai që thotë se fjala e Kur'a- 
nit është e krijuar.” Ibën Haxher Mekki habitet nga ky 
pohim dhe rrugëdaljen e kërkon në pretendimin se 
“këto fjalë janë të shpikura, nuk janë fjalë të Gejlaniut, 
se më vonë janë futur në veprën e tij nga të tjerët”. 
Ky qëndrimi i atyre që nuk e kuptojnë zanafi- 
llën e divergjencave. 

































Sipas një botëkuptimi të vjetër, që shkon deri në 
kohërat e lashta, kompetenca e individit në dituritë fe- 
tare, matej me zotësinë e tij në sferën e gjuhës, të gra- 
matikës dhe jë përparon në 
lëmenjtë e gjuhës arabe, si emsile, bina, maksud, 
“avamil, idhhar, kafije dhe xhami muhtasar, llogaritej 
dijetar sipas shkallës së zotërimit të tyre. Sufijtë kanë 
luftuar edhe kundi Ibrahim b. 
Ed'hem thotë: “Duke e lexuar një tekst ose duke folur, 
u përmbahemi rregullave gramatikore (irab) dhe nuk 
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bëjmë gabime (ialin). Por, në veprat tona bëjmë gabime. 
Ah, sikur gabimet t'i bënim në lexim e jo në vepra.” 

Kasim b. Muhajmira ka thënë: “Fillimi i gjuhës 
arabe është mendjemadhësi dhe mburrje, fundi është 
krekosje dhe mosnjohje e së vërtetës.” 

Një tjetër ka thënë: “Ai që do ta nënçmojë popu- 
të mësojë arabishten”. “ 
htë shumë i njohur shembulli të cilin në 
më e jep Mevlana: “Një dijetar i gramatikës udhëtonte 

jë anije. lu afrua kapitenit dhe i tha: Ti nuk e 

njeh gramatikën, apo jot “Po, - ia priti kapiteni. “Obo- 
bo, gjysma e jetës të paska shkuar bosh. Pas kësaj ka- 
piteni i anijes iu drejtua gramatikanit: “Ti nuk di të no- 
tosh, apo jo” 'Jo' - u përgjigj gjuhëtari. “Mjerë për ty, 
të paska shkuar të -i tha detari. 

Mevlana në një rast thotë: 
nd ne nahot inxha bidën. 
(Dije se këtu nevojiten shkenca e shkatërrimit të 
nefsit, tasavvufi dhe modestia, e jo gramatika.) 





Nin, 














injorantët, neglizhentët dhe fanatikët, që kanë 
menduar se njohja e gjuhës dhe letë 
feja, vazhdimisht janë 





Eger hezr sdle heme halk-i Kindt 
Fikret kiinend der sifit-i kudret-i Hudi 
Ahir be axhz mu terif ajend ki e ilahi 
Daniste shud ki, hiç ne danisteim më. 








1 Mekki, Këtu kati, 1, 











sme Tere, 
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(Sikur të gjitha krijesat në gjithësi me mijëra vite të 
mendonin rreth atributit hyjnor “Fuqia”, më në fund, 
duke e pranuar dobësinë dhe paaftësinë e tyre do të 
thoshin: “O Zot, tash u kuptua se nuk kishim ditur 
gjë për Ty”) 

Ja, pra, kjo është pika finale ku mund të arrijë 
mendja dhe ideja e njeriut në temat hyjnore. Kuptim 
kanë edhe fjalët, për të cilat sufijtë thonë se 
të Hz. Ebu Bekrit: “Perceptimi më i madh dhe më 
i vërtetë është të kuptohet se njeriu është i paaftë 
ta njohur (perceptuar) Zotin.” 










4. terkritikë 


Deri tash pamë se sufijtë dhe sufizmi janë kriti- 
kuar nga dijetarët e selefit dhe kelamit. Këtu theksi 
duhet vënë edhe mbi një subjekt tjetër, Përpjekja e 
tasavvufit për të tejkaluar bindjet dhe pikëpamjet 
zyrtare, tradicionale dhe të përgjithshme, që bazo- 
hen në transmetim, trashëgim, mendje dhe argu- 
mentim, duke zhvleftësuar dhe nënçmuar gjithë atë 
që mbetet jashtë tasavvufit, në të shumtën e rasteve 
është kundërshtuar dhe kritikuar nga mutasavvifët 
racionalë dhe të matur. 

Ibën Hafif, i cili zë një vend të rëndësishëm ndër 
sufijtë e parë, thotë: “Merruni me shkencë, mos u 
mashtroni me fjalët e sufijve. Më parë fusja në xhep 
lapsin e letrën dhe fshehurazi shkoja tubimet 
shkencore. Sufijtë, të cilët e panë këtë gjendjen time, 
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filluan të më kundërshtonin duke thëni më. 
S'mund të gjesh shpëtimin”, tash ata erdhën në gjen- 
dje që të kenë nevojë për mua” 

Seri Sakati thoshte: “Njeriu fillon me zuhd: më 









pas, nëse regjistron hadithe, i pengohet këmba: por 
nëse ndodh e kundërta, përkatësisht nëse së pari fi- 
llon të merret me hadithe e më vonë thellohet në 
Zuhd e tasavvuf, arrin deri te pikëpamja e botëkupti- 






muhaddith sufi e jo sufi-muhaddith. Domethi 
pari hadithi, e pastaj sufizmit 

Ebu Said Harraz i shihte ata që i tejkalonin ku- 
fijtë e përcjelljes dhe të mendjes deri në shkallë de- 
vijimi dhe thoshte: “Çdo kuptim ezoterik (batën) që 
është oponent i atij egzoterik (dhahir), është i pa- 
vlefshi 

Ebu Sulejman Darani specifikën e njëjtë e 
shpreh kështu: “Shumë herë në mua lindin ide dhe 
njohuri mistike, e unë nuk i pranoj derisa nuk marr 
dëshminë e dy dëshmitarëve të drejtë (Kur'anit dhe 
hadithit) 

Shumë të lezeçme janë fjalët e mutasavvifit Ebu 
Bekr Varrak: “Ai njeri që mjaftohet me kelamin dhe e 
lë mënjanë fikhun dhe tasavvufin, bëhet tradhtar i 
fesë (zindik). Ai që mjaftohet me tasavvufin dhe e për- 
jashton kelamin dhe fikhun, bëhet bid'atçi, kurse ai që 
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konsideron se i mjafton fikhu dhe nuk ka nevojë për 
tasavvuf dhe kelam, bëhet mëkatar (frsik).“”' 

Në tasavvuf famë kanë fituar fjalët: Sufiu që nuke 
njeh fikhun është tradhtar i fesë, kurse fekihu që nuk 
e njeh tasavvufin është mëkatar (fasik). 

Sufijtë e parë dhe autentikë si Kushejri, Serr- 
rraxhi, Kelabazi, Mekki, Huxhviri dhe Gazaliu në më- 
nyrë permanente e kanë kundërshtuar sufizmin ekst- 
rem, kanë tërhequr vërejtjen se misticizmi radikal (gu 
lat-i sufijje) e shkatërron edhe fenë, edhe shkencën. Në 
këtë aspekt e kanë ndarë skepsën dhe brengën e ar- 
syeshme me dijetarët e kelamit dhe të selefit. 

Tasavvufi i vërtetë asnjëherë nuk i ka mohuar 
njohuritë e shëndosha në aspekt të burimeve, njohu- 
ritë tradicionale që janë të drejta në aspekt të kupti- 
mit, nuk i ka kontestuar kurrë njohuritë e paevitu- 
eshme të mendjes, ato të shëndosha dhe të dobish- 
me. Përkundrazi, ai e ka çmuar këtë lloj njohurish, 
madje i ka llogaritur për themel të zbulimit (keshf) 
dhe të gnosës (ma'rifet). Mendja dhe përcjellja janë 
pranuar si bazë, themel, parim dhe pikënisje, kurse 
zbulimi, frymëzimi janë trajtuar si qëllim dhe cak. 
Tasavvufi është nisur nga fusha e për 
mendjes dhe ka arritur deri te zbulimi (kesh), të cilin, 
si shkallë më e lartë e diturisë, e njeh si synim. Por, 
lidhjet me pikënisjen dhe mjetin nuk i ka ndërprerë 
edhe pas arritjes deri te caku. 

Ta njohësh Ka'ben përmes përcjelljes dhe trans- 
metimit quhet “ie'i-jekin, ta shohësh atë me sy prej 



































1 Semi, Tekst, .224. 
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së lorgu quhet 'ajnu'tjekin, kurse ta prekësh atë me 
dorë quhet hakkatjekin. Për të shkuar në Mekke, para 
së gjithash duhet pasur njohurinë e lajmit (raber) dhe 
përcjelljes (nakl) së Ka'beja gjendet atje. Pa njohuritë 
tradicionale nuk mund të bëhet asgjë. Por, duhet ditur 
që njohuria tradicionale rreth ekzistencës së Mekkes 
nuk është synimi (gaje). Synimi është arritja në Mekke 
dhe kryerja e tavafit. Pasi të arrish në Mekke dhe pasi 
të marrësh frymë në Harem, nuk kanë vlerë të madhe 
informatat dhe njohuri 
parë nga të tjerët. Këtu, njohuritë tradicionale janë 
shndërruar në reale dhe autentike. Zatën ky është 
edhe qëllimi. Thënë shkurt, tasavvur do të thotë t'i 
njohësh të vërtetat fetare dhe hyjnore, të ditura për- 
mes përcjelljes dhe transmetimit, duke i jetuar dhe 
përjetuar ato. 











Përfundim 





Lëvizja e tasavvufit zë një vend mjaft të rëndësi- 
shëm në historinë e mendimit islam. Nuk ka ndonjë lë- 
vizje shkencore dhe ideore tt ka ndikuar hori- 
zontalisht dhe vertikalisht në mendimin islam sa tasav- 
vufi. Shoqëria islame shumicën e vlerave shpirtërore ia 
ka borxh tasavvutit. Kjo lëvizje ka qenë ajo që mendi- 
mit, komunitetit dhe historisë islame i ka dhënë shpir- 
tin, thellësi Ihe sublimitetin. Kjo është rryma që fesë 
islame ia ka dhënë ripërtëritjen, vitalitetin sensitivitetin 
dhe i ka mundësuar të jetojë në zemrat e njerëzve. 
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Fuad Koprulu duke e krahasuar teqenë, objekt ky 
që është qendër e mentalitetit mistik islam dhe medre- 
enë, e cila është çerdhe e botëkuptimit kelamist, thotë: 

“Rryma të cilën e ka mbrojtur dhe përfaqësuar 
medreseja, bile edhe pas modifikimit të thellë të kela- 
mit nën ndikimin e filozofisë greke, teqenë gjithmonë 
e ka shikuar me sy skeptik dhe në këtë drejtim ka pasur 
të drejtë. Ndërmjet këtyre dy institucioneve të mëdha ka 
ekzistuar një kontradiktë e pashlyeshme. Medresistët 
kanë qenë chl-i kal (ithtarë të fjalëve) dhe eht-i dhahtir (ith- 
tarë të egzoterikes), kurse ithtarët e teqesë, oht-i al (ith- 
tarë të gjendjes shpirtërore) dhe chi batin (ithtarë të ezo- 
terikes). Medreseja thirrte për frikërespekt (asht), kur- 
se teqeja për dashuri (nruabbet) ndaj Zotit. Medresistët 
sugjeronin asketizmin, adhurimin dhe nderin, kurse ith- 
tarët e teqesë ikjen-inditerentizmin karshi kësaj bote dhe 
qortimin e vetvetes. Përderisa medreseja një pjesë të vo- 
gël të myslimanëve e konsideronte banore të xhenetit, 
teqeja ka qenë zemergjërë deri në shkallë të shikimit me 
një sy të 72 kombeve. Derisa medreseja poezinë dhe 
muzikën e ka konsideruar të ndaluar, teqeja e ka mbësh- 
tetur çdo mjet që shpie në cexd dhe kal, qoftë ajo valle, 
muzikë dhe poe 

Tasavvufi, ti reaksionit kundër 
rregullave të ngushta dhe të ashpra të medresesë, për 
një kohë të shkurtër u fuqizua. Kah teqeja vraponte gru- 
pii atyre që i kishin këputur shpresat nga lumturia e kë- 
soj bote dhe të cilët atë lumturinë) e kërkonin në botën 
tjetër, si pasojë e turbulencave politike, mendimtarët që 
pikëpamjet e veta liberale mundoheshin t'' fshihnin nën 
perden e sufizmit, hedonistët etj. Në këto kohëra, kur 
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anarkia materiale shkaktoi tronditje shpirtërore te njerë- 
Zit, lindi nevoja për të ashtuquajturit “mjekët e shpirtit”, 
respektivisht orientuesit (nurshid). Strehimore kryesore 
€ mendimeve estetike dhe filozofike u bë teqeja”.” 

Ky qëndrim i Koprulut është i vërtetë për 5-6 she- 

kujt e fundit të teqes dhe medresesë, si dhe ca tarika- 
teve. Rryma e tasavvufit - e cila sa ka luajtur rolin e 
udhëzimit (ihtide”), islamizimit dhe orientimit Grshad), 
duart e njerëzve qëllimkëqinj dhe injorantë është 
rdorur edhe si mjet i devijimit (ihiraf) - mashtrimit 
(igfin), madje edhe i renegimit (rtidad), është një lëmi e 
gjerë dhe e virgjër që meriton të studiohet dhe të hu- 
lumtohet në çdo aspekt. Nuk ka dyshim se aktivitetet 
që do të zhvillohen me seriozitet të plotë në këtë fushë, 
do të ndihmojnë që shumë gjëra të Ki mirë. 














Gjendja e lëvizjes së tasavvulit nuk është e nivelit të 
pjekurisë dhe të lartësisë që e meriton një lëvizje me të 
kaluar të ndritur. Në këtë lëmi momentalisht nuk na 
bien në sy zhvillime pozitive. Do të ishte optimizëm i 
tepërt të presësh nga njerëzit e painformuar rreth 
storisë e mendimit islam në përgjithësi dhe historisë 
tasavvufit në veçanti, nga individët që nuk kanë fare 
njohuri rreth lëvizjeve filozofike, shoqërore, shkencore 
dhe ideologjike të botës në të cilën jetojnë, se ata do të 
mund të përgatisin themelet dhe parakushtet c 
nevojshme për një ardhmëri të ndritshme. 

















rit Fuad Këprilë, Terk E debati Ter, Stamboll, 1921, £. 176. 
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Brezi aktual është i detyruar që t'i njohë për së 
afërmi lëvizjet ideore dhe besimore nga historia isla- 
me, në mënyrë reale ta vlerësojë rrymën tradicional 
te të selefit, që bazohet në transmetim dhe përcjellje 
(kjo rrymë mund të quhet një lloj dogratizmi islam), 
kelamin racionalist dhe spekulativ të bazuar në analo- 
gji dhe argumentim (i cili mund të quhet racionalizmi 
ste të tasavvufit, që bazo- 













se kjo njohje dhe ky vlerësim do të ndihmojnë në kup- 
timin e shëndoshë të divergjencave ideore dhe besi- 
more. Divergjencat aktuale sektariane dhe grupore 
nuk janë gjë tjetër pos një vazhdimësi e divergjencave 
ngae kaluara. Dallimi ndërmjet divergjencave aktuale 
dhe atyre nga e kaluara është identitet shtesë i disa 
çështjeve që i sjell koha. 

Dallimet fraksionare, sektariane, grupore kanë 
dhënë rezultatet e përmendura atëherë kur nuk janë 
marrë parasysh faktorë si influenca politike, pasioni 
për liderizëm, kolltuk, armiqësia, xhelozia dhe kon- 
kurrenca. Nëse merret parsysh ndikimi i faktorëve të 
radhitur, çështja edhe më tepër komplikohet. Është 
realitet i pakontestueshëm se faktorët si politika, lide- 
rizmi, profiti, xhelozia dhe pasionet rol mjaft të rëndë- 
sishëm kanë luajtur edhe në divergjencat fetare. 
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Tri forma të diskursit 


Më parë kemi theksuar se në mendimin islam, e. 
në veçanti në kuadër të ehl-i sunnetit, ekzistojnë tri 
rrugë, ajo e selefit, e kelamit dhe ajo e tasavvufit. Da- 
llimet minimale në pikëpamje që vërehen tek udhëta- 
rët dhe mbrojtësit e matur dhe tolerantë të këtyre rru- 
gëve, te simpatizuesit e flaktë dhe të vrazhdtë, kanë 
shkuar duke u rritur dhe kanë marrë trajtën e diversi- 
tetit besimor (doktrinar). Është shumë e vogël distan- 
ca kohore ndërmjet datave të vdekjes së mbrojtësve 
më të dalluar të këtyre tri lëvizjeve, Ibën Tejmijjes (v. 
72811328), Fahruddin Raziut (v. 60671209) dhe Ibën 
“Arabiut (v. 63871240). Domethënë, të tri lëvizjet në 
fjalë, ideologët e tyre më të shquar, zërat e tyre më 
kumbues i kanë dhënë në shek. VI-VIVXI-XIII. Këto 
bindje, ide dhe perceptime të ndryshme, të cilat janë 
përpjekur që në mënyra të ndryshme ta kuptojnë 
edhe formën edhe esencën e islamit, kanë përdorur 
metoda dhe diskurse që dallojnë mes vete. Është më 
se qartë se diskursi i përdorur nga njëra palë për të 
shpjeguar bindjet, mendimet dhe emocionet e veta, 
nuk përputhet me atë të palës tjetër. Për këtë arsye lë- 
vizja selefiste, kelamiste dhe ajo sufiste për t'ua shpje- 
guar botëkuptimet e veta recipientëve dhe për t'ua 
imponuar ato nj me vete kanë sjellë edhe stilin 
edhe mënyrën e të shprehurit që përputhet me ato 
botëkuptime. Lindja, zhvillimi dhe kulminacioni i lë- 
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vizjes së tasavvufit e ka kuptimin edhe të lindjes, 
edhe të zhvillimit dhe të kulminacionit të letërsisë së 
tasavvufit. Ndërmjet këtyre dy specifikave ekziston 
një paralelizëm i pandashëm. Është e pamundur që 
në një kohë dhe në një vend ku tasavvufi është i do- 
bët, letërsia e kësaj lëvizjeje të jetë e fuqishme. Kjo që 
u tha për tasavvufin vlen edhe për lëvizjen e kelamit 
dhe të tasavvufit. Në esencë, në çdo vend të botës, të 
gjitha lëvizjet ideore, teorike dhe filozofike me vete 
kanë itë e tyre. Është më se e natyr- 
shme se edhe islami, si lëvizja më e madhe ideore dhe 
teorike e botës, do të vijë me një letërsi, stil dhe meto- 
dë të të shprehurit sui generis, që dallojnë nga ato që 
kanë ekzistuar para tij. Kështu edhe ka ndodhur. Rën- 
dësinë që islami ia jep kësaj pike më së miri e ilustron 
fakti se Kur'ani Kerimi para së gjithash është një 
mrekulli letrare. 

Edhe pse subjekti bazë, mbi të cilin do të ndalemi 
ne, janë nuancat linguistike dhe trajtat e stilit të për- 
dorur nga treshja selefizmi-kelami-tasavvufi, me që- 
llim të arritjes së mundësisë për të bërë komparacio- 
ne, e shohim të dobishme që të ndalemi edhe mbi spe- 
cifikat gjuhësore dhe stilet e përdorura në Kur'an dhe 
në hadithet e Muhammedit (a.s). Dijetarët islamë në 
veprat e tyre, të shkruara nën titullin Jxhëzu1-Kur'ën, 
deri në imtësira e kanë hulumtuar gjuhën dhe stilin e 
përdorur në librin e fundit hyjnor. Për njohuri më të 
gjera duhet referuar atyre veprave. 
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Stili i komunikimit dhe diskursi 
i Kur'anit dhe hadithit 


Para se të kalojmë në formën e diskursit kur'anor, 
me qëllim që të kuptohen më lehtë temat e ardhshme 
të e dobishme që të ndalemi në dy pika me rën 
i nga konkluzionet ku bashkohen të gjithë lë- 
menjtë hulumtues që për objekt e marrin njeriun është 

ky: Njeriu është qenie me dy pole: 

1. Emocionet dhe ndjenjat: Faktorë si ndjenjat, 
fascinimi, emocionimi, ekstaza, ndërgjegjja, dashuria, 
urrejtja etj., kanë të bëjnë me këtë aspekt të njeriut. Si 
epiqendër e ndjenjave pranohet zemra. Pasi besimi 


















është një çështje e zemrës, atëherë kuptohet qartë që 
besimet fetare kai ëjnë me këtë aspekt të qenies 
njerëzore. 


2. Mendja dhe mendimi: Mendimi, m 
vështrimi, argumentimi, analogjia, logjika, inteligjen- 
ca dhe arsyeja kanë të bëjnë me këtë anë të njeriut. Si 
qendër e të menduarit pranohet truri. Nëse merret p- 
arasysh realiteti se me qindra ajete dhe hadithe e thë- 
rrasin njeriun që të mendojë, vijmë në përfundim se 
ç'rëndësi i ka kushtuar islami këtij aspekti të qenies 
njerëzore. Janë shumë të pakta relacionet me njerëzit 
normalë të tipave që vetëm ndjejnë ose emociono- 
hen, por që nuk mendojnë si dhe të tipave që vetëm 
mendojnë por nuk kanë ndjenja. Te disa njerëz, edhe 
pse ndjenjat ekzistojnë në linjën e tyre normale, men- 
dimi është zhvilluar shumë më tepër. Përkundër kë- 
saj, te disa të tjerë mendimi është i zhvilluar në pikën 
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e normales, ndërkohë që emocionet janë të zhvillua- 
ra më tepër. 

Filozofët, teoricienët, matematikanët, inxhinierët, 
fizikanët, kimistët, astronomët, ekonomistët, juristët, 
teknikët e kështu me radhë janë persona të të cilët 
spektri i mendimit është dominant kundrejt spektrit 
emocional. 

Përveç kësaj, ekzistojnë edhe dy lloje të inteligjen- 
cës (zekë') dhe të mendjes ('aki): inteligjenca - mendja 
teorike dhe inteligjenca — mendja praktike. Te poli 
kanët, zejtarët, tregtarët dhe industrialistët më e fortë 
është inteligjenca praktike sesa ajo teorike. 

Poetët, letrarët, muzikantët, kaligrafët, vallëzue- 
sit, skulptorët, piktorët etj. janë individë te të cilët as- 
pekti emocional ngadhënjen mbi atë mendimor. Në 
teknologji me rëndësi është inteligjenca, kurse në artet 
e bukura, emocioni. Kur kemi parasysh se mendja e 
plotëson emocionin, si dhe emocioni mendjen, vijmë 
në përfundim se asnjëri nuk mund të jetë i pavarur 
nga tjetri. Për këtë arsye, nga të dy klasat e njerëzve 
kanë lindur inovatorë e zbulues. Të dy klasat e njerëz- 
ve kanë 7 Më vonë do të ndalemi në 
pikën se në cilën kategori hyjnë besimtarët dhe dijeta- 
rët islamë. 

Tekstet e shenjta (usus), të cilat u drejtohen nje- 
rëzve që disponojnë me të dyja aspektet e cekura, do 
të synojnë që njeriun ta kënaqin nga të dy anët. Por, 
është e pamundur të thuhet se numri i dy tipave nje- 
rëzorë është i barabartë në shoqëri. Numri i njerëzve 



















19 Ahmed Emin, Dibra Ll, I,E 59. 
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që merren me çështjet teorike dhe konceptet abstrakte 
në çdo shoqëri është i vogël. Pjesa tjetër, shumica 
dërrmuese, ose janë inteligjentë praktikë, ose njerëz 
me emocione të shquara. Në kohën kur islami i drej- 
tohej shoqërisë së injorancës, ku vetëm një numër i 
vogël dinin shkrim-leximin, te njerëzit dominonte cle- 
menti i inteligjencës praktike dhe i emocioneve të 
theksuara. Atëherë vetvetiu zgjidhet çështja se cilit as- 
pekt (i arsyes apo i emocioneve) do t'i japin më tepër 
ëndësi tekstet e shenjta, të cilat u drejtohen turmave 
të gjera njerëzore, respektivisht masave të mëdha të 
njerëzve.” 
Metoda të cilën Kur'ani Famëlartë e ka zgjedhur 
për t'ua komunikuar njerëzve dispozitat fetare dhe 












vërtetë, Zoti yt i di ata që kanë humbur rrugën e Tij, Ati dë 


më së miri (edhe) ata që janë në rrugën e drejtë.” 


Themeli i diskursit nga tekstet e shenjta është urtë- 
sia (hikmet) dhe fjala e drejtë, këshilla e bukur dhe më- 
nyra më e mirë e diskutimit. Një themel i parrënue- 
shëm i këtij diskursi është ikja me kujdes të madh nga 
deklaratat dhe sjelljet e ashpra, të vrazhdta, insistuese, 
inatçore, zemërthyese, të pakuptueshme ose rëndë të 
kuptueshme. “Nuk ka asnjë detyrim në fe. Vërtet, rruga e 
drejtë është bërë e qartë nga rruga e gabuar. 








më “Rruga € sheriatit më tepër e përkëdhel zemrën sesa mendjen.” Shi 
temirti lal Haka, Yi Ji Ketë, .47. 

1 Kur'ani, Nahl: 125. 

n Kurtini, Bekare: 250, 
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Duke u nisur nga ky parim, Kur'ani nuk lë pasdo- 
re të folurit, mendjen, inteligjencën dhe emocionet e 
njeriut, por, ama, më tepër i drejtohet zemrës, ndër- 
gjegjes, natyrshmërisë dhe krijimit, ndjenjave të shën- 
dosha ('iss-i selini), kapaciteteve të bashkëlindura për 
të pranuar të vërtetën dhe për t'iu nënshtruar asaj. 
Këtë të vërtetë shumë mirë e ilustron izmirli me fjalët 
në vijim: “Rruga e fesë nuk i drejtohet vetëm mendjes 
ose vetëm emocioneve. Ajo e kënaq edhe mendjen 
edhe emocionet. E përkëdhel zemrën, njësoj sikurse 
ë e përkëdhel kokën. Madje, përkëdhelja e zemrës 
është më e theksuar nga ajo e kokës.” 
dhe metoda e përdorur, tekstet e shenjta i 
bën tepër të qarta dhe shpejt të kuptueshme. Kur'ani, 
i cili përdor fjalët dhe fjalitë më të zgjedhura, stilin let- 
rar dhe shprehës më të mirë dhi bukur, më të 
drejtë dhe më mbresë erë e prek recipi- 
entin, e emocionon atë, ca herë e çon 
dhe ekstaze. Pothuajse e hipnotizon atë. Ndikueshmë- 
ria e tij magjike dhe misterioze, bashkëbiseduesin 
ndonjëherë e çon të mendojë, ndonjëherë e bën të qajë 
€ disponon. Recipientëve të vet - 
ëm ata për këtë — pothuajse “ua 
e tyre dhe i bën që ta pranojnë 
besimin dhe normat që ua ofron ai. Ata që fascinohen 
një herë nga ky libër, nuk e kanë lehtë të shpëtojnë 
jo influencë. Një ide mbresëlënëse për Kur'anin 
më së miri na e ilustron rasti i pranimit të islamit nga 
ana e Hz. Omerit karakterashpër pasi dëgjoi kaptinën 
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Taha, përpjekja permanente e krerëve politeistë për të 
mos i lejuar njerëzit ta dëgjojnë zërin fascinues dhe 
zemërçlirues të libri hyjnor, përpjekja për ta 
“mbytur” zërin kumbues dhe zemëriryrës të Fjalës së 
Allahut (xh.sh). 








Disa shembuj lidhur me çështjen e teologjisë Glahijjat) 
dhe unitetit (tevhid) 





1. “...a në Alldhun keni dyshim, Krijuesin e qicjoe dhe 
të tokës.“ 

2. “O njerëz, ja një shembull e dëgjojeni atë: “Ata të cilët 
përpos Zotit i adhuroni ju, nuk mund Kurrsesi, a5- 
një mizë, madje, edhe nëse tubohen për këtë (krijimin e mizës). 
E, nëse miza u merr atyre diçka, nuk do të mund ta marrin 
(ata) prej saj. I dobët është adhuruesi (i tjetërkujt pos Zotit), 
por edhe i adhuruari (pos Zotit). Ata nuk e njohin Zotin sa 
duhet, e Zoti me të vërtetë është i fortë dhe i fuqishëm.” 

3. “I lartësuar është që ka krijuar hyllësitë në qiell dhe 
në të ka krijuar Kanditin (Diellin) e ndritshëm dhe Hënën 












“Vallë, a nuk shohin ata se si është krijuar deoja e si 
është ngritur qielli, dhe si janë vendosur malet, dhe si është 
shtrirë Tokai0 5 


ve Këtë temalië c trajton Sejid Kutubi në veprën e tij Tessinit: 
Kurtin. Kohëve të fundit kjo tonë shkoqitet shumë nga autorë të ndryshëm. 
(kjo vepër është përkthyer edhe në gjuhës shqipe Shih Seit Kuti, ut 





n' Kur'ani, Furkan 61. 
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5. “Ne ju kemi krijuar juve, atëherë pse nuk besoni2 A 
e keni parë farën që e hidhni2 A e krijoni ju atë apo e krijoj- 
më ne”... A e shihni çka mbillni A e bëni ju të mbijë atë, 
apo ne e çojmë të mbijë2... 
to ajete dhe të ngjashme me to flasin me një 
gjuhë të kulluar, të cilën e kupton çdokush, pa marrë 
parasysh a bëhet fjalë për të persona të paditur - të di 
tur, nga masa - clita dhe në diskursin e tyre për reci- 
pient e marrin ndërgjegjen dhe bonsensin. Po ashtu, 
këtu duhet cekur edhe ca ajete që kanë të bëjnë me ek- 
zistencën dhe njëshmërinë e të Madhit Zot, të cilat një 
çikë më tepër vënë theks mbi të menduarit. Numri i 
ajeteve në fjalë nuk është i madh: 

1. “... dhe që mendojnë për krijimin e qiejoe dhe të to- 
kës (duke thënë): “Zoti ynë, Ti nuk e ke krijuar gjithë këtë 
për kot (pa qëllim). 5 



























E dhe nuk gjendet 

asnjë zot tjetër përkrah Tij: (po të kishin qenë shumë zota) 

i zot do të kishte hequr mënjanë çfarë do të 

kishte krijuar vetë dhe disa do të përpiqeshin të mposhtnin 

të tjerët 

3. “Po të kishte pasur në to (në qiej dhe në tokë) perën- 

di të tjera përceç Allahut, atëherë pa dyshim që të dy 
(qiejt dhe toka) do të ishin shkatërruar. 

Në ajete të këtilla pak më tepër rëndësi i është 

kushtuar mendjes, por edhe në këto versete, ku prob- 
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lemi është ekspozuar me një gjuhë të qartë, të cilin 
mund ta kuptojë çdokush, është marrë parasysh ven- 
dimi që do ta marrë ndërgjegjja e njeriut. Kur'ani, me 
qëllim që të shtojë shkallën e ndikimit dhe të kumti- 
mit të konkluzioneve fetare në një trajtë që do të linte 
mbresa në kujtesën e shtresave popullore, ka përdo- 
rur parabola, krahasime, metafora dhe alegori dhe në 
formën më të mirë ka shfrytëzuar gjithçka nga artet 
letrare që i japin bukuri fjalës, zërit dhe kuptimit, si 
rima, paronomasia, proza e rimuar, aluzioni, culogjia, 
fjala e urtë etj. 

Kur'ani synimin (maksad, murad) e Zotit e ka shfa- 
qur në një stil aq të kthjellët, saqë edhe armiqtë më të 
përbetuar të islamit nuk kanë mundur të ankohen, 
duke thënë: “Ne nuk kuptuam asgjë nga këto fjalë.“ 














Shembuj nga hadithet 





gjuha, mënyra e të shprehurit dhe diskursi i 
hadithit u përngjan atyre të Kur'anit Famëlartë. Edhe 
hadithet më tepër u drejtohen ndjenjave, ndërgjegjes, 
kapacitetit të bashkëlindur të njeriut për ta pranuar të 
vërtetën atë që thotë zemra. 

Pas luftës së Hunejnit, kur Pejgamberi (a.s. i cili 
pa se dhënia e tepërt pas pasuri: ituar në luftë 
(ganimet) të rinjve myslimanë, përkatësisht kurejshëve 
dhe mekkasve ua theu zemrat, në një hutbe që u 
mbajti ensarëve tha: 

“A është e vërtetë se më parë ishit në rrugën e 
gabuar e më pas Zoti, përmes mje, u orientoi në 
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gën e drejtë” A nuk u bashkoi Zoti përmes meje deri- 
sa ju ishit sakrificë mosmarrëveshjesh dhe fraksioniz- 
Zoti me favorin dhe bujarinë e Vet, shkaku im a 
nuk ju pru në gjendje të mirëqenies”” 

Përderisa Muhammedi (a.s) i parashtronte këto 
pyetje, ensarët përgjigjeshin: “Po, çdo gjë e arritëm me 
mëshirën e të Madhërishmit dhe me mirësinë e të 
Dërguarit Fisnik.” Pejgamberi (a.s.) në vazhdim të li- 
gjëratës së tij tha 

“Jo, jo, ju duhet të më përgjigjeshit kështu. 
hammed, kur çdo kush të refuzonte duke të thi 
njeshtar, ne të besuam, të dolëm zot. Ne të mbrojtëm 
atëherë kur të gjithë të lanë të vetmuar. Ti na erdhe si 
i varfër e ne të ndihmuam.” Nëse me thoni kështu, u 
përgjigjem me “Po”. Por, ensarë, kur të tjerët shkojnë 
në vendet e tyre duke i marrë përpara tufat e deveve 
dhe të dhive, ju a doni ta merrni me vete të Dërguarin 
e të ktheheni në vatanin tuaj'7 

Pas kësaj bisede ensarët u emocionuan dhe me një 
zë kumbues bërtitën: “Ne e duam vetëm Muham- 
medin (a.s)”. Shumë nga ensarët që nuk arritën të mbi- 
zotërojnë me ndjenjat e tyre filluan të qajnë me zë dhe 





Mu 
















Nga ndokush këtu mund y 
“Kjo bisedë në fjalë ishte një bisedë politike, natyrisht 
se do te jetë e përshkuar me clemente emocionale dhe 
do të bëhen përpjekje për përfitimin e zemrave të 
bashkëbiseduesve.” Bëhej fjalë për një temë të ndjesh- 
me, sepse kishte të bënte me interesin ose dobi 





Pë Shibli, Ars Sakdet Tercemesi, Stamboll 1921, 1, 497. 
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çdokujt, respektivisht temë juridike e ndarjes së plaç- 
kës së luftës. Por, këtë kundërshtim, bile edhe nëse e 
llogarisim për të drejtë, do t'i përgjigjeshim se më pak 
emocionuese nuk ka qenë as hutbeja e mbajtur në 
Haxhin € Lamtumirës, e cila përmbante shumë kon- 
kluzione juridike. Pejgamberi (a.s.) në auditorët e ve- 
çantë dhe të përgjithshëm, kur ia fillonte bisedës, çdo- 
kush emocionohej, disa herë njerëzit derdhnin lot dhe 
e ndiqnin atë me një ndjenjë të thellë urtie dhe respek- 
ti, Fjalimet e tij ishin shumë të kthjellëta dhe të zgje- 
dhura. Nuk ishin të mjegullta, të paqarta dhe të ko- 
Klavitura. Konkluzionet fetare i shpjegonte me një 
gjuhë të pastër dhe të thjeshtë, ashtu që rrallë herë 
ndjehej nevoja për të shtruar pyetje. As arabët analfa- 
betë dhe beduinët nuk e kishin rëndë të kuptonin dhe 
të perceptonin ato që thuheshin.” 

Në këtë kontekst, duhet theksuar dy pika të rë 
dësishme: 

1, Mekki b. Ebdi Talib në Teoilu mushkilëtit-Kur'dn 
dhe Ragib Isfahëni në Garibu1-Kur'in i kanë shpje- 
guar fjalët dhe fjalitë (në dukje) problematike dhe të 
Çuditshme të Kur'an-i Kerimit. sferë ekzistoj- 
në edhe vepra të autorëve të tjerë. 

Ibën Ethiri dhe Zemahsheriu kanë shkruar libra 
në lëmin e Garibu't-hadithrit, kurse Ibën Kutejbe dhe 
Ebu Xha'fer Tahaviu në atë të Mushkitu t-hadith-it dhe 

































n' Lidhur me sali e të folurit të Pejgamberit (2) duhet shikuar librat që 
mbajnë tituj serat dhe Faj. Shen” huset, natyra dhe karakteri. Libra që 
flasin për sjellet, Dërguarit të Zotit. Fije stol, zbukurim. 
Vepra postike ose flasin për atributet dhe bukuritë trupore të 
Muhammedit (5). (përkthyesi) 
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Mushkilu'tdthdr-it. Këta autorë, në këtë drejtim, janë 
pasuar nga dijetarë të tjerë. 

Përgjigjja e pyetjes “Nëse kuptimet e ajeteve dhe 
haditheve janë aq të lehta, saqë mund të kuptohen 
nga gjithkush, atëherë pse janë shkruar këto vepra””, 
është me sa vijon: Kur'ani ka zbritur në dialektin e fi- 
sit Kurejsh. Edhe Pejgamberi (as) arabishten e fliste 

ë këtë dialekt. Disa fjalë specifike të këtij dialekti, 
dialekte të tjera të arabishtes, traj- 
toheshin si të çuditshme dhe kuptimet e tyre zor kup- 
toheshin. Përveç kësaj, ca fjalë që janë përdorur në ko- 
hën e Muhammedit (a.s) me kalimin e kohës kanë 
dalë nga përdorimi dhe janë harruar. Veprat në fjalë 
kanë lindur nga nevoja dhe domosdoshmëri të këtilla. 

2. Për shpjegimin e Kur'anit dhe gjashtë koleksio- 
neve autentike të haditheve janë përpiluar libra volu- 

Ti tefsirit dhe të sherhut. Edhe pyetjes “Nëse 
domethëniet e ajeteve dhe të haditheve janë të kulluara 
aq sa flitet, cila është nevoja për këta librat”, i përgji- 
gjemi kështu: Zbritja e Kur'anit është plotësuar për 23 
vjet. Edhe hadithet e Muhammedit (a.s), të cilat i kthje- 
llojnë konkluzionet fetare, janë përhapur për 23 vjet. 
Shpjegimi dhe regjistrimi i ajeteve të shpallura në 
kushte të ndryshme, si dhe i haditheve të Muhamme- 
dit (a.s.), u bë një domosdoshmëri. Po ashtu u ndje 
edhe nevoja për komentimin e ajeteve dhe haditheve - 
si dy burime të pandryshueshme të fesë - në përputh- 
shmëri me vendin dhe kohën. Habit fakti se shumë lib- 
rave të tefsirit dhe 'akaidit, edhe pse nuk kanë cilësitë e 
lartpërmendura - nuk janë tekste të shenjta - u janë 
shkruar me qindra komente, shënime dhe apendikse. 
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1. Diskursi i selefizmit dhe mënyra e komunikimit 
të konkluzioneve fetare 


Selefizmi kundërshton ndryshimin e egzoteri- 
kës së pikëpamjes islame të shpjeguar në ajete dhe 
hadithe dhe të domethënieve esenciale të tyre, kun- 
dërshton fshirjen e domethënies së tekstit 
duke e interpretuar atë, ngjitjen atyre kuptime jo- 
adekuate duke u bazuar në interpretim (te'vil). Ai 
në të komunikuarit e dispozitëve të fesë e ka pranu- 
ar si të pakontestueshme rrugën e përcjelljes (nak), 
transmetimit (rioajet) dhe rrëfimit (tahkije). Në të 
gjitha veprat e përpiluara nga selefijtë hasim në një 
mori ajetesh, hadithesh dhe fjalësh të sahabëve, 
tabi'unëve dhe tebe'i tabi'unëve. Sipas selefijve, çdo 
ide, pikëpamje dhe fjalë, për të qenë e vlefshme 
nga aspekti islam, duhet të bazohet në tekstin e 
shenjtë dhe traditë. Nëse thuhet një fjalë, menjëherë 
pas saj duhet cituar diçka nga tradita. 

Tefsiret e kelamistit Fahruddin Razi dhe muta- 
savvifit Ismail Hakki Bursevi, nëse krahasohen me 
ato tradicionaliste të selefistëve Ibën Kethir dhe Ta- 
beri, tregojnë qartë se sa këta të dytët i kushtojnë 
rëndësi përcjelljes. 

Selefijtë e kanë kundërshtuar diskursin kelamist, 
gjuhën që e kanë përdorur ata dhe kanë theksuar se 
gjuha e tyre nuk dallon nga ajo e filozofëve grekë. 

ën Veziri (v. 84011436) e trajton tematil 
e tij Terxhthu eslibi1-Kur'ën “alë esdl 
(Egjipt, 1349)1930). 
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Me të vërtetë, në librat e shkruar nga kelamistët e 
mëvonshëm nuk hasim në gjuhën dhe stilin e selefit, 
por në atë të filozofisë. 

Selefijtë duke i komentuar dhe shpjeguar dome- 
thëniet e ajeteve dhe haditheve, i kanë preferuar bile, 
edhe hadithet e dobëta karshi normave logjike, analo- 
gjisë së shëndoshë dhe opinionit racional. Madje, në 
këtë aspekt, disa herë pasioni i tyre i tepërt për për- 
cjelljen dhe transmetimin, ka shkaktuar mbushjen e 
veprave të tyre të shkruara si sherh-e të tefsireve dhe 
haditheve me israilijjate.'” Kjo për pasojë ka pasur 
përhapjen në ambientin islam të shumë legjendave 
dhe besëtytnive.” 

Veprat e shkruara nga selefijtë janë përpiluar me 
një gjuhë të kthjellët dhe lehtë të kuptueshme. Çdo 
njeri që ka marrë një edukatë normale fetare me lehtë- 
si mund ta kuptojë veprën e Ebu Hanifesë El-Fikhu't- 
ekber, të cilën autori e ka shkruar për t'i kundërshtuar 
kelamistët mu tezilitë. Por, sherhet e shkruara kësaj 
vepre të çmuar kanë shkaktuar që e njëjta të vijë në 























19 Rrëfime nga tradita hebreje. (përkthyesi) 
19 Dhënia rëndësi kaq të madhe përcjell 
cionit (argumentet tradicionale — nit 
shtë ndër faktorët kry 
“shëm të mendjes-racios samit të haditheve, lindjes dhe të fitimit famë të 
haditheve të emërtuara vecodë” ( sajuar, resvet” (fals), mekdhëh (i vrej 
shëm) dhe' £.21u) 
hprebjen lakonike “Kërkoni diturinë qoftë 
she në Ki lat mbyll veshët para këtyre fjalëve duke pretenduar 
së nuk bëhet fjalë për ajet ose hadith — është dashur që me një zinxhit 
trilluar të transmetuesve € njëj t'i përshkruhet Pejgamberit (a.s). Pas kë. 
sai kjo shprehje ka filluar të çmohet dhe të vlerësohet edhe nga ultra-dog: 
matikët Çeleisët). 
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pozicion kur - thënë me fjalët më të matura — rëndë 
kuptohet. Selefijtë, në përgjithësi, kanë shkruar qartë, 
saqë nuk mbetej nevoja për të shkruar komente, shë- 
nime dhe apendikse. Veprave të dijetarëve selcfitë, si 
Ibën Tejmije, Ibën Kajjimi, Ibën Kutejbe, Ibën Xhevzi, 
Ibën Kethir dhe Ibën Kudame.., të cilët kanë dhënë 
me qindra vepra, shumë rrallë u janë bashkëngjitur 
shënime sqaruese (siç mund të vërejmë te vepra Min- 
hëxiurs-surne) 

Te veprat që Ibën Abdulberri, Ibën Xhevzi, Ibën 
Tejmijje, Ibën Kajjimi dhe Ibën Hazmi i kanë shkruar 
lidhur me asketizmin (zukd) dhe moralin (afilak), shi- 
het se më tepër rëndësi u kushtohet emocioneve, sesa 
mendjes dhe se si yrnek është marrë stili i nasseve. Në 
veprat që Imam Ahmedi, Abdullah b. Mubareku, në 
Taoku't-fam ë 

















rëndë peshon elementi emocional, se janë bërë analiza 
të suksesshme psikologjike dhe ca herë në këtë aspekt 
janë arritur kualitete fascinante, Edhe pse selcfijtë 
janë të suksesshëm dhe të nivelit të sufijve, në ekspo- 
zimin e ndjenjave fetare dhe komunikimin e konklu- 
zioneve islame ka 
tike dhe lirike. Në këtë kontekst ua tejkalojnë di 
ve të kelamit dhe fikhut. Ky stil, që e hasim te selefijtë 
e parë, mjaft qartë e tregon veten të selefizmi i më- 
vonshëm, që fillon me Ibën Tejmijjen, si dhe te selefiz- 
ri, i kohës aktuale. 

Në librat e selefizmit nuk ka vend për analogjitë 
logjike, çështjet teorike, argumentimet logjike, si dhe 
temat hipotetike: nuk mund të gjesh terminologjinë fi- 
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lozotike të tipit substanca (xheoheri, aksidenca ('arad), 
vakumi (kala), materia e parë (ejula), ngjarësia (iu- 
duth), forma (Sure), domosdoshmëria (ouxhub), mundë- 
sia (imkan) dhe pamundësia (istitale) e as përshkrime 
imagjinative. Nga ky këndvështrim mund të thuhet se 
letërsia selefite është një letërsi mjaft realiste. Të qenët 
c kësaj letërsie joabstrakte, e pangarkuar me metafizi- 
kë dhe teorizime e ka bërë atë më të kuptueshme, 
kurse të qenët e saj “e ngjyrosur” me koncepte kon- 
rete dhe të kuptueshme, me deskripcione trupore 
dhe lëndore, si pasojë ka patur gjetjen e simpatizues- 
ve në çdo periudhë kohore dhe rritjen e përnjëhersh- 
me të numrit të tyre në shek. XX. 

Edhe pse është një e vërtetë e pakontestueshme se 














bëtare, madje ca herë nuk ka shkuar përtej të qenit 
gjuhë e popullit dhe e masës, kjo specifikë e saj (rea- 
lizmi) e bën të çmohet në krahasim me diskursin që 
është përdorur në librat e kelamit dhe tasavvufit 


2. Diskursi i kelamit dhe mënyra e komunikimit 
të konkluzioneve fetare 


Edhe më parë kemi cekur se kelami në kuptimin 
dhe sqarimin e fesë e përdor mendjen, teorikën, ana- 
logjinë, gjykimin argumentues dhe inteligjencën. Për 
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pasojë, edhe gjuha që ka përdorur kjo rrymë dhe le- 
tërsia që e ka krijuar janë racionale, logjike, e disa 
herë teorike dhe abstrakte. Dijetarët e kelëmit, për t'i 
sqaruar çështjet fetare në mënyrë të shkruar dhe gojo- 
re, ndonjëherë edhe pse i janë drejtuar zemrës së nje- 
riut, asnjëherë nuk kanë ikur nga parimi i drejtimit të 
diskurseve të veta, mendjes dhe inteligjencës dhe 
dhënies peshë këtyre dy faktorëve. Sipas kelëmistëve, 
qendra e mendimit fetar është mendja dhe truri i nj 
riut, për pasojë puna që duhet bërë është orientimi i 
diskurseve kah ato dhe satisfaksionimi i tyre. Kelë- 
mistët, të cilët besojnë se njerëzit të vërtetat fetare do 
t'i pranojnë në saje të argumenteve racionale dhe lo- 
gjike, si dhe polemikës dhe disputacionit, duke iu 
drejtuar bashkët vend të stilit emocionu- 
es, lajmërues, entuziast të të shprehurit, përdorin një 
stil të mbërthyer me gjykime, analogji dhe argumenti- 
me, i cili ca herë të çon të kërkosh kundërargumente 
dhe forma alternative të të argumentuarit. 

Në Ihji-në e Gaziliut, Omer b. Dherri pyetjes 
“Pse në auditorët e mutasavvifëve qahet dhe lotohet, 
kurse në ato të kelimistëve nuk vërehet një gjendje e 
tillë””- i përgjigjet me këto fjalë: “A mund të jetë 
të vaji i nënës, e cila qan para kufomës së të 
vajin e vajtores”2 

Shihet se kelëmistët janë të huaj ndaj emocioneve 
fetare, madje ata ua kanë shtypur tehun ti ve. Për 
këtë arsye njohuritë fetare, që nuk bazohen në emocio- 
nim, janë quajtur “shkencë e thatë”” dhe “thashethem”. 
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Kelëmistët duke iu drejtuar recipientëve, në masë 
të madhe janë bazuar në filozofi dhe, ashtu si filozo- 
fët, u kanë kushtuar kujdes analogjive filozofike dhe 
argumentimeve logjike. Përderisa në diskursin fetar 
të selefizmit hasim në një stil relativisht letrar dhe ar- 
tistik, në kelëm, në tërësi, hasim në një stil filozofik. 
Derisa diskursi i selefijes, kryesisht është konkret dhe 
lehtë i kuptueshëm, ai i kelëmit është abstrakt dhe 
rëndë kuptohet. 

Në islam, kur flitet për klasifikimin e shkencave, 
së pari përmenden dy lloje të tyre: Shkencat tradicio- 
nale ('ulinr-i naktijje) dhe ato racionale ('ukm-i “aklije). 
Kelëmi - i cili pranohet si një shkencë racionale — ka 
një stil të të shprehurit që dallon nga ai i shkencave 
racionale. Kjo është rezultat i esencës ose natyrës së 
kësaj shkence. 

Por, nuk duhet harruar faktin se diskurset kolë- 
miste dhe specifikat gjuhësore të tyre, nga periudha 
në periudhë na japin një tablo dallimesh të dukshme. 
Ka dallim të madh ndërmjet stilit dhe gjuhës së për- 
dorur nga kelamistët e parë nga ata të mëvonshëm. 
Çdo periudhë e kelimit me vete ka sjellë edhe stilin 
dhe letërsinë e vet. Kelimi i themeluar nga Vësil b. 
“Atë” (v. 1311749) dhe “Amr b. “Ubejd (v. 1431760), deri 
në shek. IVIX mbeti nën monopolin e mu'teziles. Në 
këtë periudhë murtezilizmi ka përgatitur kelëmistë të 
pakonkurrencë dhe letrarë që e kanë “recituar” men- 
dimin kelamist. Në fakt, këta dy individë, që janë 
edhe themeluesit e murteziles, bukur mirë e njihnin 
letërsinë arabe dhe këtë gjuhë e flisnin me një mjeshtri 
të jashtëzakonshme, dinin të influenconin njerëzit të 
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cilët tuboheshin rreth tyre për të dëgjuar biseda dhe 
ligjërata. Fakti që mutezilizmi është themeluar nga 
dy letrarë që flisnin gjuhë arabe të kthjellët, të rrjedh- 
shme dhe mbresëlënëse, ka shkaktuar që përfaqësue- 
sit e periudhave të mëvonshme të kelimit në mënyrë 
sukcesive t'i japin rëndësi letërsisë. 

Letrarë të mëdhenj si Nadhdhami (v. 2317846), 
Eba Hudheji “AHlafi (v. 2351849), Xhahidhi (v. 
2551869), Kadi Abdulxhebbari (v. 41571024) dhe Ze. 
mahsheriu (v. 52871134), janë emrat më të mëdhenj 
medhhebit mu'tezilit, por edhe të letërsisë arabe në 
përgjithësi. Bile, mund të thuhet se këta autorë zënë 
një vend të merituar edhe në analet e historisë së le- 
tërsisë botërore. Autori i tefsirit, të titulluar Keshshdf, 
Zemahsheriu, i cili në mënyrën më grandioze i roflek- 
ton karakteristikat gjuhësore dhe bukuritë letrare, 
është një murtezilit. Kjo nuk është një rastësi, por një 
fryt natyror, madje i domosdoshëm i letërsisë tradi- 
cionale mu'tezilite. Zemahsheriu në këtë vepër të tijë 
aq është i suksesshëm në komentimin e Kur'anit kon- 
form normave të gjuhës dhe letërsisë arabe, sipas par- 
imeve të elokuencës dhe retorikës, saqë pothuajse i ka 
“detyruar” medhhebet konkurrente, në veçanti sunni 
tët, që (indi yrë institucionale) t'i 
mësojnë idetë e tij mu tezilite. Domethënë, pjesëtarët 
e medhhebeve konkurrente, të cilët me lakmi e kanë 
ndjekur bukurinë fascinante të analizave letrare nga 
Keshshaf-i, nuk kanë mundur ta shpëtojnë veten nga 
atraktiviteti dhe ndikimi i saj magjik dhe janë detyru- 
ar ta lexojnë tefsirin e Zemahsheriut, person ky të ci- 
lin ata nuk e kanë dashur, sepse e kanë konsideruar 
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nga bidratçinjtë dhe lajthitësit. Ata u detyruan ta pra- 
ojnë të vërtetën dhe të pohojnë: “Sikur të mos ishtë 
Zemahsheriu, Kur'ani në aspektin letrar do të mbetej 
virgjër.” Me të vërtetë tefsiri më i bukur nga prizmi i 
retorikës dhe elokuencës është Kesh-shif-i. Një tefsir 
me cilësi të tilla pas tij akoma nuk është shkruar, 

Këtu nuk synojmë të bëjmë njoftimin e Kesh-shqf- 
it, por të theksojmë se Çdimensione kelëmistët murte- 
zilitë i kanë sjellë letërsisë dhe ç'vepra “të pavdeksh- 

je të pikëpamjes racionaliste. 
përballë veprave të shumta poci 
ke, pjesërisht lirike dhe më tepër didaktike - të cilat 
janë fryt i mendjes, gjykimit dhe inteligjencës së hollë 
— kanë shkruar edhe vepra prozaike. Shumica e këtyre 
veprave nuk janë identitet i përsëritjes dhe rrëfimit 
(tahkije), siç ndodh te murtezileja, por bëhet fjalë pë 
vepra oris lartë letrare. Kjo speci 




















ale me vle 
vërehet qartë te Xhahidhi 

Dijetarët mu tezilitë trajtën e tyre të besimit dhe të 
mendimit e kanë shprehur me një gjuhë shumë të 
qartë, të zgjedhur dhe lehtë të kuptueshme. 

Halifët abbasitë si Me'mtini (v. 198:814), Murtasi- 
mi (v. 2271842) dhe Vëthiku (v. 2324847) drejtimin 
murtezilit e kar në pozicionin e drejtimit zyr- 
tar, shtetëror, ndërkaq nga ana tjetër, themelimi prej 
tyre i një institucioni me emrin Dëru'I-hikme, me që- 
llim të përkthimit dhe përhapjes së shkencave filozo- 
fike, dijetarët mu tezilitë i ka orientuar kah temat filo- 
ofike, teorike dhe abstrakte dhe kjo specifikë menjë- 
herë e ka treguar veten në letërsinë e tyre. Në periu- 
dhat e mëvonshme letërsia e qartë, e zgjedhur, e kup- 
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tueshme dhe realiste, duke i humbur gradualisht 
këto specifika, filloi të ecte në drejtim të fitimit të 
ngjyrave filozofike, iluzioniste dhe teorike.” Që këtej 
fitoi në përshpejtim lëvizja e muteziles në interpreti- 
mine ajeteve dhe haditheve. 

Periudha e dytë e kelimit fillon me ndarjen e Esh'- 
ariut nga ky medhheb aty kah viti 3001815 dhe me the- 
melimin e kelëmit sunnit. Eshrariu,i cili e themeloi kelë- 

in sunit, në të njëjtën kohë është edhe themeluesi ile- 


















hurit - jo nga aspekti i përmbajtjes — deri në pikë të fun- 


dit e kanë ndjekur murtezilen. kelamistë si Ibën Fureku 
(v. 40011010), Bakit-lani (v. 40871013), Xhuvejni (v. 4191- 
1028), Isfersjini (v. 41891027), Abdulkëhir Bagdadi (v. 
r Eshvariun, veprat e tyre 
t' kanë shkruar me një gjuhë të kthjellët, të zgjedhur, të 
kuptueshme dhe të pangarkuar. Ata duke i dhënë më 
tepër rëndësi elementit të mendimit sesa atij të emocio- 
neve e kanë ruajtur kelëmizmin dhe racionalizmin e 
tyre. Edhe këta më tepër i janë drejtuar mendjes dhe 
teligjencës së njeriut sesa zemrës, ndërgjegjes dhe ndje- 
njave të tij. Në saje të dhe kuptueshmërisë, 
veprat e tyre edhe sot e këtë ditë lexohen dhe shfrytëzo- 
hen nga njerëzit. Interpretimi (te në kelimin 
sunnit për herë të parë u inkuadrua nga ana e Xhuvejnit 
— kurse më parë sumnitët vazhdimisht e kanë kundër- 
shtuar — kelëmit sunnit i ka dhënë një ngjyrë të re dhe e 
ka afruar atë kah letërsia mur tezilite. 







































në Ahmed Emin, Dusha” isëve, I £.21, 207.392. 





2gjsyRERTORA E nENDIMIT AShAMI 


Periudha e tretë e kelamit fillon me Gazëliun. Ky 
dijetar i madh, duke synuar kundërshtimin dhe refu- 
zimin e çështjeve filozofike antifetare, të njëjtat i futi 
brenda kornizave të shkencës së kelimit. Me këtë, ai 
në masë të madhe e ndryshoi fytyrën e sistemit të ke- 
lëmit sunnit, si për nga trajta, përmbajtja dhe parimi, 
ashtu edhe për nga prizmi i synimit. Pas kësaj pike të 
historisë, kelëmi sunnit në mënyrë sukcesive i është 
afruar filozofisë dhe ka marrë një ngjyrë më teorike 
dhe më abstrakte. Sunnitë si Gazaliu dhe Shehristni 
(v. 54811153) veprat e veta i kanë shkruar me një gju- 
hë të qartë dhe të kuptueshme, por më tepër se para- 
ardhësit i janë drejtuar mendjes dhe 











Ndoshta përgjigjia e pyetjes pse kelëmistët e kësaj pe- 
riudhe kanë filluar që më tepër t'i japin rëndësi mend- 
qëndron në faktin se bashi 





kelimit në sferën e përmbajtjes dhe 
synimeve, inohet duke filluar nga shek. VIUXII, 
ka ndikuar edhe në stilin dhe shprehjen e kësaj shken- 
ce. Sëmundja e shkruarjes së sherheve, hashijeve dhe 
ta'likeve, e cila i kaploi të gjitha degët e shkencave is- 
lame, i përfshiu edhe kelimistët dhe veprat e tyre. Kjo 
gjendje, që nuk është vërejtur në periudhën e lindjes, 
Zhvillimit dhe ngritjes së kelimit, ka qenë një pafatësi 
për mendimin islam, ka simbolizuar dekadencën dhe 
atrofimin e lëvizjeve ideore në islam. Kelëmistët e kë- 
saj periudhe nuk zotëronin ide origjinale për të shkru- 
ar një vepër. Edhe nëse rastiset në ide të rralla, ato 
përpara na dalin si shënime nëpër margjinat e librave 
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të vjetër. Bile, edhe ata që kanë marrë guximin për të 
shkruar vepra origjinale, përmbajtjen e veprave të 
veta e kanë kopjuar nga veprat e mëparshme. Këta 
jetarë nuk e shihnin veten kompetentë të mendoj 
ndryshe prej selefit dhe të prezantojnë mendime të 
reja, e nga ana tjetër vetes i kishin dhënë detyrë t'i 
përbuzin ata që bënin lëvizje për të menduar ndryshe 
ose të thonë diçka të re. 

Përfaqësuesit më të rëndësishëm të shkencës së 
kelamit, që është aliazh i tipit kelëm-filozofi, janë Tef- 
tazani, Amidi, Tisi, Bejdavi, Ixhi dhe Xhurxhani. 

Kelëmistët e mëvonshëm shkencën e kelimit e 
kombinuan me filozofi, në mënyrë që asnjëherë të 
mos mund të dallohet lehtë nga kjo e fundit. “Rruga 
të cilën Raziu dhe Amidiu e zgjodhën në kelëm, është 
ajo e miksimit të filozofisë me kelëm dhe përfitimit 
prej tyre të një shkence të vetme”, Bejdavi, e përzjen 
kelamin me filozofi deri në atë shkallë, sa nuk mund 
të dallohen qartë njëra nga tjetra. Dëshmitare për këtë 
është vepra et-Tevili”: “Shumë të drejtë ka izmirli kur 
thotë se Meviikif dhe Maktsid janë bërë burimet e kelë- 
e të mëvonshëm”. Në fakt, ti qysh 
më parë e kanë theksuar edhe Ibën Haldini në Mu- 
kadedime dhe Teftazani në Sherhu 1 “ektid, 

Synimi ynë me këto fjalë është të ndriçojmë 
faktin se: Kur Kelimi u miksua me filozofi dhe kur 
nga ky aliazh u fitua një shkencë e vetme, kelëmis- 
tët filluan ta përdornin gjuhën dhe stilin e filozofë- 
ve. Sikur që një filozof i flet bashkëbiseduesit të vet, 
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ashtu edhe kelamistët filluan t'u flasin njerëzve 
rreth e përqark vetes. Edhe ata mu sikurse filozofët, 
duke iu përmbajtur rregullave logjike, filluan të 
flisnin për subjekte teorike, terminologji abstrakte 
dhe çështje metafizike. Filluan që vërtetësinë e kon- 
kluzioneve fetare ta matnin sipas kallëpeve statike 
dhe të ngrira të logjikës. Kjo është një gjë e paparë 
më herët. Shkenca e kelëmit tashmë u bë edhe 
kelëm edhe filozofi, në të vërtetë as kelam e as filo- 
zofi. 

Një kelam i këtillë veç më nuk i drejtohej komu- 
nitetit islam, duke e shkurtuar gradualisht lidhjen 
me popullin, u bë pronë e një grupi të vogël - nëse 
mund të quhet, inteligjencies. Nëpër medresetë më- 
sohej kelami, por qëllimin e mësimit të kësaj lënde 












kalohej duke thë ë shkenca më e 
ndershme”, “Kelimi është shkenca mbi bazat c 
fesë”, Nëse shikojmë në prapaskenën e këtyre fjalë- 
ve, për njohuritë nga këto vepra ni 
shme nuk kishin nevojë as ata që këtë shkencë € 
mësonin me kuptim, nga që prej saj nuk kishin 
kurrfarë dobie praktike. Pasi në skenë nuk kishte as 
ithtarë të murteziles e as të filozofisë aristoteliane, 
mësimi i replikave kundër këtyre botëkuptimeve, të 
cilat i ngërthenin librat e Kelëmit, pasi nuk gjenin 
vend praktimi mbeteshin të pakuptimta. Populli ne- 
vojën për njohuritë fetare e plotësonte nga librat e 
thjeshtë të mësimbesimit Gilmihalet). Masat e gjera 
njohuritë fetare kryesisht i përfitonin nga Vasijjeind- 
me-ja e Birgiviut dhe ilmihalet shtyllorë (mizrokin 
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ibmikaller).“' Mund të thuhet se shkaku pse turmat 
në masë të madhe dhe vazhdimisht shprehnin ne- 
vojën për t'iu referuar librave të ilmihalit, të cilët 
ishin përplot me legjenda, ide e besime të pabaza, 
qëndron në faktin se e kishin humbur aftësinë për 
t'iu referuar një grupi të vogël njerëzish. 

Në këtë periudhë, kelami kishte rrëshqitur në llo- 
ine shkrimit të sherheve dhe hashijeve. Këtë specifikë 
le ta sqarojmë me një shembull: Vepra e Nesefiut Met- 
muaktit, e botuar në vitin 1297718979 në Stamboll, 
përbëhet prej katër faqeve dhe disa rreshtave, kurse 
Sherbutaksid-i, i shkruar me qëllim të sqarimit të vep- 
rës së Nesefiut, si dhe Hëshijetu 1-kestetli, e shkruar me 
qëllim të sqarimit të veprës së dytë (Sherbu 1-'aksid), 
përbëhen prej dyqind faqeve. Hëshijetu sherhë't-akdid e 
Hajiliut, si dhe hashija e Ramadan b. Abdulmuhsinit, i 
njohur me pseudonimin Bihishti, numërojnë gjithsej 
njëqind e katër faqe. Ja, pra, realiteti, për një tekst trefa- 
qësh janë shkruar treqind e katër faqe sherh dhe hashi- 
je të ndryshme. Nuk duhet harruar se këto komente 
dhe shënime janë shkruar vetëm në një kohë të shkur- 
tër. Lidhur me veprën e cituar, më vol 
me qindra komente, shënime dhe apet 
Sirri Pasha (v. 129241875), i cili e ka përkthyer 
hën turke Metrr'1-aksid-in, vëllimin e kësaj vepre e ka 
gjellë deri në tetëqind faqe të plota. 

Komentet dhe shënimet nuk kanë ndihmuar në 
qartësimin e. veprave, përkundrazi, i kanë bërë ato 

































shtizës. (përkthyesi) 





Zgisrkentona E nëxodimit ishami 


edhe më të komplikuara. Ibën Haldani lidhur me 
numrin e madh të veprave në një lëmi shkencore 
thotë: “Pë shumë veprave në një lëmi shke- 
ncore është barrierë për mësimin e së njëjtës”. 
Gjendja e elaboruar nuk është karakteristike ve- 
tëm për kelëmistët. Edhe dijetarët e së drejtës. islame 
me tërë forcën kanë punuar që të mos mbeten mbrapa 
apologjetëve islamë. Stili i kthjellët i të shprehurit të 
juristëve të parë islamë, nga të mëvonshmit ka marrë 
ngjyra paqartësie, moskuptimi dhe konfuzionit. Nuk 
janë të rralla as rastet, kur vetë autori i një teksti të 
shkurtër, të pakuptueshëm, ka ndjerë nevojën për të 
shkruar koment mbi të. Njeriu sado që të ketë njohuri 
të thella rreth arabishtes, prapëseprapë nuk ka mun- 
dësi t'i kuptojë veprat e shkruara në sferën e metodo- 
logjisë juridike (usfl-i fikh) si Mirkët e Mulla Husrevit, 


























veprave duke qer 
për të sqaruar se çkanë dashur të thonë, kanë përpi- 
luar dy vepra të tjera - Mulla Husre £ kurse 
Hëdimi Mendi d-dektik - përmes së cilave i kanë ko- 
mentuar dy veprat e cituara më parë (Mirkët dhe Me- 
xhdmi u't-hakdik). 

Hudariu lidhur me këtë temë thotë: “Veprat si 
Bedi'u'n-nidhim e Saatit (v. 69411294), Tenkihu'-ushi e 
Sadrursh-Sherias (v. 7471346), cl-Mahshii e Fahruddin 
Rëziut, el-Muhtasar (thuhet se është rezymeja e gjash- 















vmit dhe të praktikës fetare 
islame. Qyhet shtizor sepse në kapakun e tij ka dustrime në formë të 


shtizës. (përkthyesi) 
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tëdhjetë librave) e Ibn Haxhibit (v. 64611248), et Teo- 
dih-u i Teftzanit, et-Takrir e Ibën Humamit, Xhem 
xhecdmi” e Subkiut, janë shkruar në formë aq të shkur- 
tër, saqë kanë fituar atributin fxhëz (lakonike). Në 
këto vepra çështjet janë shtruar si enigma dhe labirin- 
te. Të mundohesh ta kuptosh atë që është thënë në 
veprën e Ibën Humëmit - lë mënjanë komentet që janë 
shkruar mbi të — kërkon mjeshtri jo më të lehtë sesa 
ajo e zgjidhjes së një enigme. Nëse lexojmë veprën e 
Ibën Haxhibit e më pas komentet që janë shkruar mbi 
të, me çudi do të vërejmë se si disa tema janë futur në 
kornizat e disa të tjerave dhe se në ç'derexhe moskup- 
timi dhe kompleksiteti janë çuar të njëjtat. Vepra e 
Subkiut shpjegon pikëpamje të ndryshme, nga të cilat 
nuk ka kurrfarë dobie as lexuesi e as dëgjuesi. Por, 
edhe krahas kësaj, çështjet që janë sqaruar deri diku, 
janë mbështetur me argumente. Në fakt, këto vepra 
nuk mund të llogariten si vepra në arabishte. In 
dët që shkruanin në këtë periudhë në fushën e meto- 
të drejtës (usfl-i fikh), pasi nga aspekti i 
idesë e i mendimit ishin të harxhuar e të mbaruar, 
nuk dinin tër pos të përsërisnin fjalët e pararen- 



































vepra të fikhut, tefsirit, kelimit dhe tasavvufit. Vetëm 
për ta sjellë në gjendje kuptueshmërie tefsirin e Bejdë- 
viut - sikur kjo vepër të ishte e shenjtë dhe të kuptua 





Po Hudari, Us fi, Fgjipe, 1969. 11 
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rit e saj të ishte një gjë e domosdoshme - janë shkruar 
mbi treqind sherhe, hashije dhe ta'tike. 

Në këtë periudhë kohorë besohej se thellësia e 
dijetarit në një shkencë të caktuar është në proporcion 
të drejtë me “nivelin e moskuptimit të veprës ose me 
të qenët e saj e rëndë e kuptueshme.” 





Një shembull nga diskursi kelimist: 
Argumenti i ekskluzivitetit (burhinu't-temdnu') 


Më parë, me shembuj e prezantuam diskursin e 
përdorur nëpër tekste të shenjta në sferën e 
njëshmërisë së Zotit, theksuam se selefizmi kishte pa- 
rapëlqyer pikë për pikë këtë metodë. Me qëllim të 
arritjes së mundësisë për të bërë krahasimin, do të ja- 
pim një shembull nga një argumenti përdorur në sub- 
jektin e njëjtë në shkencën e kelamit. Bëhet fjalë për 
argumentin e ekskluzivitet 

Le të paramendojmë se ekzistojnë dy krijues dhe 
udhëheqës të gji Nëse kon nga Aliu të 
ecë, e tjetri të mos ecë lind situata konfliktuoze, 
ekzistojnë të dy mundësitë: edhe ajo që Aliu 
por edhe ajo që të mos ecë. Po ashtu ekziston edhe 
mundësia që vullneti të lidhet edhe me lë 
me moslëv 
dëshirave, nëse ata që japin urdhra zotërojnë 
të veçanta, nuk ka diç jonormale në realizmin e dëshi- 
rave në fjalë. Në 
e të dy zotave, lind pamundësia e bashkimit të dy 
oponentëve. Nëse nuk realizohen dëshirat e tyre, vi- 
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het deri të përfundimi se të dy janë të pafuqishëm. 
realizohet vetëm dëshira e njërit, kjo do të thotë 
i prej tyre është i pafuqishëm. Pafuqishmëria 
ose paaftësia (axhiz), pasi është shenjë dhe përfundim 
i ngjarësisë (hudiith) dhe mundësisë Gimkëni, nuk i ka 
hije hyjnitetit (utëhijjen. Për këtë arsye, ekzistenca e 
më tepër se një Zoti është absurde, pasi rezulton me 
pamundësinë, si dhe mundësinë e ekskluzivitetit (te- 
menu”) dhe kundërtisë (nizë1.5 

Ky është argumenti më i qartë dhe më i kuptue- 
shëm në shkencën e Kelëmit. Ky argument nuk është 
sipas popullit. Kjo shprehje nuk i drejtohet zemrës së 
njeriut, por inteligjencës së tij dhe bazohet në posibili- 
tete matematikore dhe klasifikime logjike. Është një 
mundësi 












mahnisin besimtarin. Sepse, 
një gjykimi teorik, që bazohet në arsye dhe logjikë. 
Shembuj nga argumentimet racionale dhe analo- 
gjitë logjike, të bëra nga kelamistët me qëllim të argu- 
muentimit të ekzistencës së Allahut (xh.sh.): 
Gjithësia është e ngjarë. (propozicion 













Atëherë, edhe gjithësia ka një krijues, e ai është i 
Madhi Zot. (përfundimi) 
Për ta vërtetuar saktësinë e propozicionit të parë 
bëjnë edhe një analogj 
Gjithësia nuk është e ndarë nga gjërat e ngjara ose të 
krijuara. (propozicioni i vogël) 








P' Siri Pasha Kretasi, Stamboll 13107892, £ 52:59, 
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Çdo gjë që nuk është e ndarë nga të ngjarat (havddith) 
është e ngjarë (hiti). (propozicioni i madh) 

Atëherë edhe gjithësia është e ngjarë. (përfundimi) 

Ky argument quhet argumenti mbi të ngjarët (de- 
Tihe'-hudiitit) ose argumenti kozmologjik. 

Një shembull tjetër: 

Gjithësia lëviz. 

Çdo gji z duhet të ketë lëvizi 

Atëherë, pra, edhe gjithësia ka 
Zoti i Lartë. 

Ky argument quhet argumenti mekanik. 

Por, në kelam puna nuk mbaron me kaq. Pas kë- 
saj kalohet në temat që çajnë kol 
jen, që çorientojnë inteligjencën dhe që mendjen e 
shtiejnë në dyshime. Sa më tepër që hyhet në detaje, 
çështja edhe më tepër bëhet më obskure dhe më 
komplekse, 






in (muharrik) e vet. 
vizësin e vet, e ai është 











3. Diskursi i tasavvufit dhe mënyra e 
komunikimit të konkluzioneve fetare 





Që më parë kemi cekur se tasavvuti në 
përftimit të diturisë dhe të mësimit të të vërtetave, 
edhe pse i jep rëndë: dhe arsyes, me prioritet 
në këtë drejtim i korsi in (keshP) dhe fry- 
mëzimin (ilhdm). Po ashtu kemi zënë në gojë se burim 
diturie i tasavvufit është zemra (kalb). Sipas kësaj, 
është shumë e natyrshme që sufizmi, - i cili dallohet 
nga rruga e selefijes (që në rend të parë ujep 
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përcjelljes, transmetimit, teksteve të shenjta dhe laj- 
meve) dhe kelami (që për pikënisje e merr arsyen, in- 
teligjencën, vështrimin dhe argumentimin) - tërë inte- 
resin ta koncentrojë mbi zemrën dhe diskurset e veta 
t'ia adresojë asaj. Në tasavvuf teksti i shenjtë dhe 
mendja janë të vlefshme në proporcion me atë së sa 
shkaktojnë emocion fetar në zemrën e njeriut dhe sa 
janë mjet për dëgjimin dhe jetësimin e të vërtetave is- 

Të zemrën e besimtarit. Sikur që kemi përmen- 
parë, dijetarët që merren me kelamin si 
një disiplinë racionale, bëjnë pjesë në kategorinë e di- 
jetarëve që përbëjnë “tipat intelektualë”, kurse sufijtë, 
të cilët për temë të tyre e marrin zemrën, e cila është 
qendër e emocioneve, bëjnë pjesë në kategorinë e poc- 
tëve, letrarëve, artistëve et. kontekst, realiteti 
fetar, rendi i tasavvufit është më i afërt me realitetin 
artistik sesa .me atë shkencor dhe teknik. Feja më te- 
për është një realitet që ndjehet dhe që jetohet sesa një 
realitet që mendohet rreth saj. Duke u nisur nga kjo, 
mund të themi se tasavvufi, i cili ndjenjat, besimin 
dhe jetën i merr nga zemra dhe prapë i drejtohet asaj 
(zemrës), paraqet një sfond të përshtatshëm për artet 
e bukura në dhe për poezinë dhe letërsinë 
në veçanti. Në fakt, një pjesë e rëndësishme e arteve të 
bukura në islam kanë lëshuar rrënjë dhe janë zhvillu- 
ar në ambientin e tasavvufit. 

Gjuha e përdorur në tasavvuf shpërthen nga pa- 
rabolat, krahasimet, alegoritë, metaforat etj. Kështu, 
kuptimet dhe konceptet abstrakte vishen me rroba 
konkrete dhe bëhen të dukshme e të kuptueshme. 
arëve të ezoterikës, 
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sufijtë disa herë ndjenjat dhe mendimet e tyre shpër- 
thyese i kanë fshehur nën këto shprehje artistike, 
duke i shprehur me një gjuhë të cilën nuk mund ta 
kuptojë kush pos kompetentëve. Në të gjitha veprat 
Attarit, e në veçanti në Mantiku't-tajr, kjo strategji 
është aplikuar me mjaft sukses. 

Në tasavvuf, përveç veprave poetike urtane, mo- 
rale, didaktike, një vend shumë të çmuar zënë edhe 
veprat poetike lirike. Safijtë arrijnë ekstazën (vexhd) 
gjendje emocionesh dhe ndjenjash fetare. Ndjenjat 
që i përjetojnë në këtë gjendje i shprehin në formë të 
poezisë. Vjershat dhe ilahitë e tyre janë aq atraktive, 
aq fascinante, aq ndikuese, saqë edhe shumë të huaj- 
ve përnjëherë i joshin dhe ua çlirojnë zemrat. Përjeti- 
mi i ndjenjave njerëzore më sublime dhe jetësimi 
tyre duke u shprehur në këtë trajtë, institucionin e te- 
qesë dhe tarikatit, i ka 'heqës edhe për popu- 
Ilin, edhe për intelektualin. 

Në tasavvuf ekziston një liri e plotë e të shprehu- 
rit, e ekspo lirë të mendimeve dhe ndjenja 
Selefizmi dhe kelami, mendimit dhe ndjenjave njerë- 
zore pothuajse u kanë vë 'mbargo, kanë vënë 
rregulla të cilat i cënojnë, madje, në disa raste, edhe i 
ndalojnë mendimet dhe ndjenjat e njeriut, fjalët e 
thëna i kalojnë nëpër një filtër të kontrollit dhe censu- 
rës së ashpër. Lëvizja e tasavvufit, e cila me guxim i 
tejkalon barrikadat e që ka përpara në gjendje shpirtë- 
rore të ekstazës së thellë, me një kënaqësi të madhe, 
ka shprehur vargje të tipit të Junus Emre: 
Cennet cennet dedikteri bir kaç këskte birkaç hfiri 
Isteyene ver sen am bana seni gerek seni 
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(Thonë xhenneti, xhenreti: ca qoshqe e ca hyri, 
Atij që do jepja, por mua më duhesh Ti e vetëm Til) 


Për shprehjen e njëjtë shejhulislami osman, Ebu's- 
Suad Efendi, ka thënë: kelime-i shenf'a (Fjalë shumë e 
keqe), kufr-i sarih (blasfemi e qartë). 

Këto shprehje emocionuese dhe këndellëse, të cilat 
i kanë tronditur selefijtë dhe kelëmistët, ca herë kanë 
arritur dimensione të rrezikshme, kanë gjeneruar paso- 
dëmshme, por kryesisht kanë qenë të dobishme, 
kanë dhënë mundësinë për lindjen e një letërsie të pa- 
sur. Nga ky aspekt, tasavvufi i përngjan një lumi të cilit 
nuk i mjafton shtrati i vet dhe vërshon fushat nëpër të 
cilat kalon. Këto gufime, edhe pse me vete sjellin ca 
negativitete të përkohshme, po ashtu ofrojnë edhe dobi 
afatgjata, si p.sh. në pjel tokës anembanë. 

A thua, vallë sa njerëz që merren me sheriatin dhe 
fikhun mund të jenë indiferentë ndaj këtyre rubairave 
të Ramiut: 

Eblehn ta dhim-i mesxhid nrikunend 

Der xhefi-i l-i dil xhidd nifkunend 

An mexhtzest, in hakikat, ej harënt 

Nist mesxhid xhuz derun-i serverin. 

(Aptallët që tregojnë respekt për xhami, 
pandërprerë fyejnë “njerëzit e zemrës”: 

Gomarë, ajo është metaforë, kjo është e vërtetët 
Xhami më të madhe a ka pos zemrës së “njerëzve të 
shpirtit”2) 





























Der medrese-iishk eger kë bud 
Kej fark mijon-i kat bë hël bud 
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Der ishk ne-dad hiç muftifetod 

Der ishk zebën-i muftijan lal bud. 

(Sikur në medresenë e ashkut të kish thënie dhe fjalë, 
Ç'dallim do të mbetej midis thënies (kal) dhe ekstazës 
dhaty2 

Në çështjen e ashkut asnjë myfti s'jep fetva. 

Në çështjen e ashkut gjuha e myltive është memece) 


Der bahr-i sefa gudëhiem hem çu nemk 

Ne kufr, në iman, ne jakin mand ne shek 

Ender dil-i men sitërei shid pejdë 

Gurm gesht der an sitare her left felek 

(am shkrirë si kripa në detin e pastërtisë, 

S'mbeti as blasfemia, as besimi, as siguria e as farë e 











Be numdj be-men rfih-i hod ej shem'traz 
Ta nëz kunem, ne rfize dërem në nemaz 
Të bë tue buccem mexhëz-i men xhomte nemaz 
un bi tu buvem nemaz-i men xhumle mexhd. 
(Bukuri fytyrëndritur si pishtar, më trego faqent 
e të mos fal namazi 
Nëse jam me ty, të gjitha metaforat e mia janë namaz, 
nëse s'jam me ty, të gjitha namazet e mia janë meta- 
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(S'është namaz kjo që fal nëse vetëm një njeriu ia ke 
thyer zemrën. 

Shtatëdhjetë e dy kombe, madje, s'ta lajnë dot 
fytyrën.) 


Ja, pra, kjo është letërsia të cilën kelëmistët, feki- 
hët, dijetarët e hadithit dhe selefijtë asnjëherë s'e kanë 
kuptuar, s'e kanë toleruar dhe s'e kanë falur. Kjo 
është një letërsi shpërthyese, gurgulluese e mbresël 
nëse, Kjo është një letërsi e fuqishme dhe magjike, që 
me lehtësi di t'i tejkalojë barrierat që i dalin përpara. 
Tasavvufi nuk është mjaftuar vetëm me shfrytëzi- 
min e fuqisë mahnitëse të diskursit fetar në trajtë poe- 
zie dhe proze, ai me sukses ka shfrytëzuar edhe nga 
forca magjike dhe misterioze e muzikës fetare, Tasav- 
vufi e ka aprovuar këndimin e poezive të komponua- 
ra në ritmin muzikor (ilahive), madje ekzekutimin e 
tyre me vegla muzikore, si neji dhe kudëmi,” si dhe 
lojën e vallëzimin (deor, raks, semd) ulur e në këmbë. 
Edhe pse shejhulislim Ibën Kemali duke u bazuar 
në një hadith joautentik në veprën e tij Kurk Hadis Serhi 
thotë se “Pejgamberi (a.s.) ka ardhur për të vrarë de- 
rrat (katl-i handzir) dhe pë 
(kesr-i mezimir)”, se “Semi 
tur nga Simiriu, se është punë e shcjtanit”, mutasav- 
vifët, e në veçanti mevlevijtë, kanë vazhduar sesionet 
e tyre muzikore dhe të vall 






























1 Nej flaut kallami e përdorur në vi 
dim: vegël muziki 
kën mevlevite, 
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Burseviu atyre që e kontestojnë muzikën fetare u 
thotë: “Sa çudit E llogarit veten nga të mëdhenjtë e ehl- 
i sunnetit e në çështje të këtilla rëshqet nga e vërteta në 
të pavërtetë' Sa turp, ti je një i paudhë, më i keq se kaf- 
sha dhe ç'gjuhë e vjetëruar je, më i keq se gomaril O 
lopë: Bëhu njeri, është kohë e dashurisë. O shurdhan, 
ngrije perden e veshit, është koha ta dëgjosh të vërte- 
1. Derisa këndimi i Kur'anit është i lejuar, pse këndi- 
mi i dhikreve tjera dhe qëndrimi me “njerëzit e dhikrit” 








dijetarët e egzoterikës asnjëherë nuk kanë mundur “ta 





tretin”. Për këtë më 
Efendiut 

“Nëse imam Zejdi pohon se “Hallixhi, edhe pse 
nga prizmi i sheriatit u bë mohues (if), nga prizmi i 
ë këmil), në 
tetohet se 
islam, si 
qëndron puna e namazeve të falura pas tijt Në këtë 
rast, a duhet të përsëriten të gjitha ato namaze të cila- 
ve u ka prirë Zejdit 


së miri flet fetvaja e Ebu Suud 








ve zhviyeler, Stamboll, 1977: Sileyman Uludaj, fëm da vrusis ce semi 
Stamboll, 1976. 
29 Mehmet Ali Ay, Terk Aiziri, Stamboll, 1844, . 215. 
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Përgjigjja: “Po.” 
Lidhur me vargjet tepër të preferuara në qarqet e 
tasavvufit në vijim: 
Dil bedest avur ki haxhxh-i ekberest 
Ez hezarën Ka'be jek dil bihsterest 
Ka'be bunjad-i Halil-i Azerest 
Dil nazargëh-i Xhetit-i ekberest 
(Mjekërbardhë, që s'di për kal, një njeri 
Nëc theu një zemër, le të mos lodhet kot të bëhet haxhi. 
Zemra është froni Zotit, në të shikon e Tija Madhi 
Kush thyen një zemër, i dy botëve është ogurzi) 





Ebu Suud Efendiu në një fetva të tij thotë: 

“A është e lejuar sipas sheriatit të lexohen këto 
vargje”” 

Përgji 

Prapë, Ebussuud Efendiu pyetjes lidhur me atë nëse 
është e lejuar ose jo të lexohen divanet e Hafizit dhe të 
Xhamiut, nuk ka mundur të thotë: “Është e lejuar.” Ja, 
pra, kaq është i gjerë kanali € egzoteri- 
kës nga stifijtë. Vetë fakti se këto vargje dhe të ngjashme 
sot me ëndje lexohen, tregon se stifijtë me sa duket kanë 
të drejtë. 

Letërsia e tasavvufit, et nga poezi të ri- 
muara e me metrikë të shkëlqyer, në saje të ndikimit 
maksimal të mjeteve të komunikimit masiv ka arritur 
deri në këndin më të largët të botës dhe është përhapur 
me shpejtësi në mesin e shtresave të gjëra popullore. 
Në këtë aspekt ka dallim të madh midis kelamit, që për 
bashkëbisedues ka gjetur vetëm një numër të vogël 
njerëzish, dhe tasavvutfit. 
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Me qëllim të shpjegimit të fuqisë ndikuese të dis- 
kurseve sufiste jepet ky shembull: Feklihu i njohur Eba 
Abbas b. Xhurejxh kishtë marrë pjesë në një bisedë të 
Xhunejdit dhe atyre që e kishin pyetur për përshtypjet, 
u është përgjigjur: “Nuk arrita të kuptoj qëllimin se 
Ç'donte të thoshte, por, në fjalët e tij kishte një atak dhe 
ndikesë që i përngjan ndikesës së njerëzve që janë në 
rrugë të gabuar.” Zekerijja Ansari, ata që nuk e kuptojnë 
terminologjinë sufite i quan “fakihë kokëthat 

Fjala e evlijësë, sipas Burseviut, 
ria e Isrëfilit, ka potencialin që me një të fryrë të rin- 
gjallë qindra mijëra zemra të vdekura”. 

Biseda e njerëzve të ngritur e shton diturinë dhe 
gnosën, madje, shikimet e velijve tokën e shndërrojnë 
në margaritarë: 

Erenlerin sohbeti artyrar marrifeti 

Cahiileri sohbetten herdem kovasm gelir 

Erenlerin nazari topragi ceoher cyler 

Erenler kademinde toprak olasim gelir. 

(Biseda me të ngriturit shton njohurinë, 

Mendoj se injorantët pandërprerë duhet përzënë, 
Shikimi i U'ngriturve tokën margaritar e bën, 
Para këmbëve të evlijasë më vjen të bëhem tokë.) 











Junus Emre 
Yek-demii sohbet be-merdan-i Hudë 
Bihter ez sad sdle bfiden der tuka. 
(Prezantimi vetëm një çast një 
e Vërteta, 












të të arriturve të 


p' Shari, Tabakst, 1.3. 
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Më e dobishme është dhe më me ndikim, sesa njëqind 
vjet të kaluara në zuhd dhe takvë.) 

Attar 

Sufijtë fjalët e dijetarëve të egzoterikës, e në ve- 
çanti ato të kelimistëve, i cilësojnë si thashetheme, 
mbrojnë gjykimin së me fjalë të tilla të thata dhe të pa- 
kuptimta nuk mund të arrihet deri te të vërtetat feta- 
re, së ato nuk mund të jetësohen dhe nuk mund t'u 
shpjegohen të tjerëv 
Ne rest endertin be-Kit u kët 
Sirri in baz xhdj ez reh-i hat. 
(Këtu nuk mund të arrini me thashetheme, 
sekreti i kësaj arrihet me përjetim.) 





Mevlënë 
Kil u kl ile buluomaz rëh-i Hakk 
Kët'e kalaniar olur gjimrëh-t Hakk. 
(Me thashetheme nuk gjendet e Vërteta rrugë, 
Ata që mbeten me to, S'e gjejnë dot kurr 0 kurrë.) 








Për të mos e zgjatur fjalën shuë në këtë subjekt, 
mjafton të përmendim një varg të Fuzil 





Ask imis her në var dlemde 

llim bir til u kal imis ancak. 

(Gjithë çka ka gjithësia, kish qenë dashuria, 
vetëm thashethem kish pas qenë dituria.) 


Propaganda e suksesshme e mutasavvifëve nëpër- 
mjet poezisë dhe prozës i ka detyruar kelëmistët, fekihët 
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dhe dijetarët e shkencave të tjera që t'i imitojnë pjesëta- 
rët kësaj rryme (sufizmit). Si rrjedhojë, në fushën e ke- 
limit janë shkruar kaside, si Emili dhe Nëirijj, që trajtoj- 
në tema akaidore. Por, në këto kaside ato që ndihen dhe 
përjetohen nuk janë emocionet, por mendimet e shpre- 
hura dhe të njohura nga çdokush shekuj me radhë, Mu 
për këtë, këto vepra asnjëherë nuk kanë arritur ndonjë 
vlerë as nga prizmi i poezisë e as nga ai i shkencës. Të 
qenit e këtyre kasideve të përshkuara me mendime të 
njohura të përsëritura nëpër shekuj, ka mundësuar që 
këto tekste të mbeten në kujtesën e njerëzve. 

Pasi poezia nuk është një metodë dhe stil që përdo- 
ret në konturet shkencore, kasidet e këtij lloji nuk kanë 
shprehur ndonjë vlerë, pos të qenët e tyre varr ose gurë 

F ë” shkencat dhe mendimi. 
eve është shkruar me 














kuptohet dhe me satisfaksion për çdokënd, nga më injo- 
ranti e deri të shkollari më i ngritur. Por, nuk mund të 
mohohet as fakti se rastisim edhe në vepra sufiste të 
mjegullta, të komplikuara dhe të pakuptueshme, për 
“kristalizimin” e të cilave është ndier nevoja të shkruhen 
mbi 40 ose 50 komente (sherhe). Si shembull për këtë 
mund të cekim FustisuI-hikem-in e Ibën Arabiut. Por, si- 
doqpitë, numri i këtyre veprave mistike nuk është i 
madh. Në përgjithësi, në tasavvuf nuk ka rëndim, artifi- 
cializëm dhe afektacion. 











së Dijetarët e ezoterikës letë pik, esi kryesore e së cilë etë 








veprat dhe poezitë c këtilla t kanë shqyer, t kanë hudhur në ujë, i kanë 
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Njëra nga trajtat shprehëse në tasavvuf është 
edhe dialogu (mruhdoere), të cilën e hasim të Haris Mu- 
hssibi, Hakim Tirmidhi dhe Abdulkadir Gejlani. 
Specifika kyç që duhet theksuar lidhur me dis- 
kursin, gjuhën dhe letërsinë e tasavvufit është kjo: 
Është vetëm tasavvufi qi që ka mundësuar lindjen e. 
letërsive kombëtare, popullore e të popullarizuar të 
etnikumeve islame. Të gjitha kombet islame lindjen 
dhe zhvillimin e letërsive, përsosjen e gjuhëve të tyre 
kombëtare ia kanë borxh tasavvutfit. Medreseja klasi- 
ke, nga themelimi e deri te “shembja”, shkencat fetare 
i ligjëronte në gjuhën arabe, prandaj ka qenë e pa- 
mundur që gjuhët tjera të gjejnë vend brenda këtij ins- 
titucioni edukativo-arsimor. Sfondin më të përshtat- 











drejt ose tërthorazi kanë shkruar nën ndikimin e ta- 
savvufit në letërsinë turke dhe do të vëreni se do të 
mbetet vetëm një hije e dobët e saj. Nuk është e rastë- 
sishme që autori i shembullit dhe produktit më të bu- 
kur prozaik të letërsisë turke, Tazarrundme, është sti- 
fiu, Sinan Pasha. Janë mendësia dhe sensi tasavvufian 
faktorë që mbisundojnë në letërsinë e divanit të Fuzti- 

















dhegur, ndërsa autorët e tyret kanë “paditur 
Dru Yunus bu sëzi ri bëri së, 

Seni ry çekv ër Molla Kasi, 

(Dervish Junus mos e thuaj shkele shko këtë fjalë 
një Mulla Kasim që do tët paditë do të dalë ) 
Disa suitë që nuk kani 

bur nëpër burgje ose kanë dhënë. 
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liut dhe Galib Dedesë, si dhe në atë fetare-mistike të 
Ahmed Jeseviut dhe Junus Emresë. 

Një gjë e tillë nuk vlen vetëm për letërsinë kom- 
bëtare turke, por edhe për atë arabe dhe në veçanti atë 
persiane. 

Kontributi i tasavvufit në botën islame nuk ka 
mbetur i kufizuar vetëm në sferën e letërsisë. Veprat 
madhore të tasavvufit në sferën e arteve të bukura, në 
veçanti në atë të muzikës fetare, nuk janë me më pak 
vlerë se ato nga fusha e letërsisë. Do të ishte jokorrekte 
sikur mos të përmendnim - bile edhe me një fjali - shër- 
bimet tepër të çmuara të tasavvufit në fushë të eduka- 
tës, moralit dhe pedagogjisë popullore. Vlejnë të për- 
menden edhe kontributet fascinante të tasavvufit nga 
fusha e ekonomisë, tregtisë dhe politikës (përkundër 
faktit se në disa raste në këta lëmenj ka ndikuar negati- 
visht). Por, pasi ne jemi duke diskutuar rreth diskursit 

të kësaj rryme, nuk do të ndalemi në subjekte të tjera. 

Me qëllim që të bëhet një krahasim midis këtyre 
tri shkollave, është me të cekim qëndrimin e 
misticizmit islam në lidhje me ekzistencën dhe njësh- 
mërinë e Allahut (xh.sh). 

Diinii gn Hak isteyen bilmez misin Hak kandadir 
Hak'tan artik aji nedir, kanda istersen ordasdr 
Istemegit Haki rrok, gëniil O'na durak 

Sen ben dimek elden birak gënliin içinde candasr. 
Her kanduki gëziin baka, Çalab hazirdir mutlaka, 
Sol can ki tapmasdi Hakk'a asist ziyandadir 

Yunus emre aç gëzfin bak, iki cihan dopdolu Hak 
Giimana stdkt oda yak, sol dsiktar pinbandadir. 
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Ti që dje dhe sot e kërkon të Vërtetën, ajo është në 
gjak, a nuke dit 

Ç'është më ashiqare se e Vërteta: në e kërkofsh në 
gjak, aty është. 

Mos kërko të Vërtetën larg, zemra është stacion për të. 
Qëndro larg prej aty e këtu, ajo është në shpirt, 
brenda zemrës. 

Në çdo gjak që ta sheh syri, pa dyshim aty është i Forti 
Fryma që nuk i përkulet së Vërtetës është në humbje 
Junus Emre hapi sytë e shiko dy xhihanet përplot 
Lartësi, 

Dyshimin e sinqeritetin digji në zjarr, Ai shfaquri 
është në fshehtësi.) 








Junus Emre 





Hiida'ya hamd u minnet, covet 
Ki oldur zdhir u bëtinda zdhir 


dahir 
Zutirun perde olmustur zukdra 
Gëziialan delilister mi ndira. 


Giines zdhir degil midir karindas 
Ne var gërmezse onu çesm-i huffas. 


Hiidi zdhir durur mahlik mestër 
Holafi andevynp olma Hakkitan dur. 


ikat-i akl-i ciiziden halas ot 
Efendi bade-nfis-i bezm-i has ol. 
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(Falënderim e lavdërim nffillim e nfund Zotit, 
që është i dukshëm në egzoterikë edhe në ezoterikë. 
Shfaqja jote i është bërë perde shfaqjes 


Ai që ka sy thua i kërkon provë nuritt 


Mik, dielli a s'është i dukshëm, 
ç'të bësh nëse s'e sheh atë sy i lakuriqit21 















Zoti i shfaqur është, krijesa e mbuluar 
Mos u largo prej Tij t'kundërtën duke e kuptuari 


Shpëto nga rëndimi i mendjes së cunguar 
Bëhu anëtar i mexhlisit të zgjedhur të dashurisët) 


Hudëi 
Ben bilmez 
Tenlerde 





gizli ayën kep sen imissin, 
cantarda nihan hep sen imissin. 





Senden bu cihan içre nisan ister idim ben, 
Ahir bunu bildim ki cihan kep sen imissin. 


(S'e dija, kishe 
Në trupa e shpirtra gjithi 


enë thelb sekret 
fishehi 





Në këtë gjithësi shenjat Tua i kërkova 
Më në fund, “gjithësi je Ti”- përfundova.) 
Xhami 
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Përfundim 





Selefizmi në diskursin dhe letërsinë e vet fetare 
mbështetet në tekste të shenjta, hadith, përcjellje dhe 
transmetime, e ka parapëlqyer metodën e rrëfimit 
(tahkije), ka përdorur një gjuhë të kuptueshme, në ras- 
të të rralla ka dhënë vepra origjinale. 

Kelami ka krijuar një letërsi të bazuar në arsye, 10- 
gjikë, vështrim, argumentim, gjykim dhe analogji: kjo 
letërsi më tepër ka përmbajtur clemente urtie (filozo- 
fike). Por kelimistët dhe fekihët e mëvonshëm, si pa- 
sojë e ngrirjes së dinamikës së mendimit, nuk treguan 
mjeshtërinë e përpilimit të veprave të reja dhe më të 
bukura sesa ato të paraardhësve dhe, kështu, mendi- 
mi islam hyri në një qorrsokak. 

Sufizmi, meqenëse në çështjet fetare për bazë e 
merr zemrën dhe ndërgjegjen, të gjitha kombeve isla- 
me u ka falur letërsi fetare dhe kombëtare të jashtëza- 
konshme, të pasur, ndikuese e të dobishme dhe në 

mënyrë u ka mundësuar atyre edhe një gjë 
rëndësi jetike: pavarësinë ekzistenciale dhe vetëm- 
brojtjen. Shumë trajta poetike si shat'hijja, de 
ilahija, nutukur'janë fryt i aftë 
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krijuar gjëra të reja dhe origjinale. Karakteristika më e 
madhe e tasavvufit më së miri shihet kur kemi para- 
sysh këtë të vërtetë, përmes së cilës më mirë € shohim 
afërsinë e sëfijve ndaj mrekullisë më të madhe letrare, 
Kur'anit Famëlartë. 









Kreu V 
Filozofia 
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Copyriohted material 
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Mendimi filozofik në islam 


“A ka dikush që s'e do urtësi 
Ibën Arabiu 





Fjala filozofi, me prejardhje greke, ka kuptimin 
“dashuri ndaj urtësisë dhe diturisë.” Filozofi është 
“dashurues i urtësisë” (muhibb-i hikmet.7' 

Në të vërtetë, kur thuhet filozofia islame, duhet të 
na kujtohen mendimet dhe pikëpamjet e selefistëve, 
kelimistëve dhe sufistëve. Zaten, këtyre u përkasin 
botëkuptimet islame të zhvilluara në kahen e Kur'anit 
dhe të hadithit. Por, kur thuhet filozofia islame, më te- 
për nënkuptohet një sistem mendimi i bazuar në men- 
dimin antik grek, sesa një sistem i bazuar në Kur'an 
dhe hadith. 

Sado që mendimet dhe pikëpamjet selefite, kelë- 
iste dhe tasavvutiane kohë pas kohe inkuadrohen 
në përmbajtjen e sintagmës filozofia islame, duhet të 
kemi parasysh se esenciale në shprehjen filozofia isla- 
me është sistemi mendor, që burimin kryesor e ka në 
mendimin grek. Pë literaturën islame 
hasim fjalinë , filozofia islame 
nuk është prej shkencave radicionale: ajo 
është një nga shkencat e importuara dhe ato raciona- 





















pt Lidhur me domethëniet në islim të fjalëve bibuet dhe dalim, që 
kryesisht përdoren në kuptimin. filozofi dhe filozof, shih Elmalli Hamdi 
Yazyr, Enë Dini Kur Do, 1.496, 913. 
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le.” Domethënë, nuk është një shkencë islame dhe tra- 
dicionale, por një trajtë Iaike dhe racionale e mendi- 
mit që është importuar nga qytetërimet tjera, 

Ne këtu duke shpjeguar shprehjen filozofia isla- 
me dhe kuptimet që ajo ka fituar në shoqërinë islame 
do të ndalemi vetëm mbi lidhshmërinë e subjektit me 
islamin, respektivisht lidhshmërinë me mendimin se- 
letist, kelamist dhe sufist. Do të përpiqemi që shkurti- 
misht të përshkruajmë se si filozofët islamë e kanë 
shikuar dhe si e kanë vlerësuar fenë islame, si dhe 
rrymat që kanë buruar nga kjo fe si, selefizmi, kelimi 
dhe tasavvufi. Më vonë do të sqarojmë pse një trajtë e 
mendimit që në esencë nuk është islame, është quajtur 
filozofia islame. Qëllimi ynë primar këtu është që duke 
e shpjeguar edhe filozofinë islame në përgjithësi, 
claborojmë edhe mendimin islam, e në veçanti atë se- 
lefist, kelëmist dhe sufist, si dhe t'i nxjerrim në pah 
marrëdhëniet e tyre të ndërsjella. 

Myslimanët për herë të parë janë takuar me filo- 
zofinë greke nëpërmjet të emevitit Halid b. Jezid dhe 
aleviut Xha'fer es-Sadik, të cilët në skenën politike ki- 
shin përjetuar padrejtësi. Por, shkencat me të cilat me- 
rreshin ata ishin shkenca misterioze dhe sekrete, të 
quajtura shkenca okulte ('ulfim-i hafijje). Këto shkenca 
mundësuan nismën e punimeve filozofike dhe njoh- 
jen e veprave të kësaj fushe. Veprimtaritë filozofike që 
filluan në këtë formë në periudhën e dinastisë emevi- 
te, edhe pse me një intensitet të ngadalësuar fituan një 
vazhdimësi. Në kohën e abbasitëve u përshpejtua 
procedura e përkthimit dhe njohjes për së afërmi e 
ë greke. Darurl-hikme (akademia e filozofi 
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€ themeluar nga halifi Me'mën aty kah viti 2174832, 
ka luajtur rol të rëndësishëm në këtë drejtim. 

Filozofia greke, shumë para islamit, duke u për- 
hapur në mesin e të krishterëve, është pritur me dy- 
shim dhe frikë dhe për këtë arsye edhe është refuzu- 
ar, Të krishterët, të cilët nuk i njihnin hapë 
mendimit filozofik, pretendonin se nuk ka nevojë që e 
vërteta të njihet përmes kësaj rruge, se të vërtetat feta- 
re dhe spirituale janë të gatshme në librin e shenjtë, se 
të kërkosh të vërtetën me anë të arsyes dhe filozofisë, 
kur ndërkohë ekzistojnë këto të vërteta ekzakte, do të 
thotë të dyshosh në të vërtetat ekzistuese, gjë kjo e 
cila është e ndaluar. Ata pjesëtarët e fesë së krishterë 
që merreshin me filozofi i akuzonin për herezi dhe 
blasfemi dhe mbronin idenë se dogmat nuk duhet in- 
terpretuar në baza filozofike dhe racionale.” Për këtë 
arsye është e pamundur që të mos shihet “afërsia” 
ndërmjet këtyre dhe selefijve. 

Por, përkundër të gjithave, etërit kishtarë nga 
ria dhe Egjipti nuk ngurronin të marreshin 
me filozofi. Këta me këmbëngulje mbronin mendimin 
se nuk ekziston ndonjë oponencë ndërmjet ideve filo- 
zofike dhe credo-s krishti 
e qa kaq kundërshtarëve të 

re u përgjigjeshin me argumente racionale dhe tra- 
diçionale. Në këtë kontekst është me rëndësi të stu- 
diohet mendimi i patristikës” Filoni, filozot çifut nga 




































20 Shih A. VVebr, Fe Tarik, Stamboll, 1964, 1121 
2 Meber, po aty E 125: NI. Semeshdn, “ehe Kdime lli Alermine 
Ne Sekikle ve Hani Tarkle Girdit” Dëralfand ligat kili Mera 
br 212. 
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tasi 


Aleksandria, është përpjekur të bënte “pajtimin” e ko- 
deksit hebraik me botëkuptimet filozofike. Më vonë, 
një çifut tjetër, Mësë b. Mejmun, në veprën e 
nu'thtirin e ka ndjekur rrugën e njëjtë. Kjo pikëpamje 
themelore që sheh një përputhje dhe mirëkuptim mi- 

dis filozofisë dhe fesë, shkencës dhe besimit, të kelë-—€— 
mistët dhe filozofët islamë do të vazhdojë të zhvillo- 

het në një trajtë tjetër. 

Në filozofinë islame qenësor është mendimi grek. 
Botëkuptimet e filozofëve antikë grekë shumë çiltër 
reflektohen në subjektin e teologjisë (idhijjë. Por, kur 
e sodisim filozofinë greke, shohim se shumë tipare të 

(dë është të përputhen me besimin islam. Men- 
dimtarët, që cilësohen si filozofë islamë, aftësitë e veta 
kryesore i kanë përdorur në drejtim të eliminimit të 
këtyre pengesave, kanë punuar që ta sinkretizojnë 
filozofinë greke - të cilën e kanë trajtuar si një kënd i 
të vërtetës — me besimin islam. 

Deviza e filozofëve islamë që e kanë ndjekur Aristo- 
telin, të cilin e kanë quajtur “mësuesi i parë”, është “në 
dituri dhe njohje (gnosë) për bazë duhet të merren vësh- 
trimi (nadhar), argumentimi (istididi) dhe prova (bur- 
hër).” Në fakt, edhe kelimistët pohonin se ndjekin rru- 
gën e vështrimit dhe të provës. Por, ndjekësit dhe sim- 
patizuesit e filozofisë antike pretendonin se metodën e 
provës, që shpreh ekzaktësi, janë duke e ndjekur vetëm 
ata, duke pohuar se prova që e përdorin kelimistët nuk 
është “provë e sigurisë (burhën-i jakini), por “provë 
dialektike” (burhën-i xhel), donin të thonë se vetëm ata 
janë ithtarë të së vërtetës (hakk, hakikat). Ky pretendim i 
filozofisë nuk mund të quhet shumë i padrejtë, kur kemi 
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parasysh se kelimistët njohjen e esencës së gjerave dhe 
ndodhive e konsideronin miet, kurse filozofët cak. Te 
filozofët nuk ekziston brenga për ruajtjen e disa 
bindjeve nga tronditja dhe shembja e tyre, për eks- 
pozimin dhe mposhtjen e pikëpamjeve të oponentëve. 

Ndjekësit e librave filozofikë, të përkthyer nga 
greqishtja, nuk e pëlqenin metodën kur'anore të para- 
pëlqyer nga selefistët e as metodën kelëmiste. Ata 
rrugën e selefijes e vlerësonin si një nga premisat re- 
torike, me të cilën mund të binden vetëm njerëzit me 
ide të thjeshta, kurse kelimin vetëm si një rrugë të 
dialektikës. Sipas tyre, vetëm ata mund të arrijnë deri 
te e vërteta dhe, për pasojë, vetëm ata janë “njerëzit e 
provës” (ehli burhën). 

Kjo pikëpamje e filozofëve bazohej në vëzhgimet 
ose soditjet e tyre. Kelamistët, natyrisht se do të 
zgjidhnin rrugën dialektike, kur kemi parasysh se 
përpiqeshin të nxirrnin në eter kontradiktat e medh- 
hebeve të ndryshme, t'u nënshtrohen bindjeve fetare 
në çështjet teologjike, të argumentojnë se principet 
filozofike nga sfera racionale aspak nuk bien ndesh 
me themelet e fesë. Në stilin gjykues të kelëmistëve, 
që i njihnin parimet fetare, dominonte nass-i. Për këtë 
arsye, mjaftoheshin me interpretimin e nasseve, që 
ishin në kundërti me premisat e arsyes. 

Është e vërtetë se rryma filozofike, që është fryt i 
veprimtarive përkthyese në botën islame, synonte që 
me ca riparime t'i fuste brenda qarkut islam idetë dhe 
botëkuptimet e filozofëve grekë, ndërsa mendimet e 
lindura ose të frymëzuara nga feja t'ia afronte fushës së 

isë. Pra, sipas filozofëve islamë, rruga e mësimit 
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të të vërtetës është rruga e filozofisë tradicionale greke, 
që në botën islame ishte përhapur nëpërmjet Aleksan- 
drisë. Filozofët islamë, të nisur nga kjo pikëpamje, në QI 
asnjë mënyrë nuk mund të shkëputeshin nga kuadrot 
tradicionaliste të filozofisë greke. Kësaj tradite i qënd- 
ruan besnikë deri në përpikëri. Fare nuk dyshonin në 
atë se filozofia greke është e vërtetë. Filozofët islamë 
kanë qëndruar të lidhur pas filozofisë greke me një 
bindje të sinqertë dhe të palëkundshme, po aq sa tre- 
gon besnikëri dhe palëkundshmëri 
i vërtetë ndaj teksteve të librave të shenjtë. Për Këtë ar- 
sye, mund të thuhet se të njëjtët (filozofët islamë) kanë 
parapëlqyer një botëkuptim dogmatik dhe skolastik. 
Ekzistonte një ngjashmëri mes dogmatizmit që 
lind nga lidhshmëria ndaj teksteve të shenjta (ass 
dhe atij që lind nga pasi i 
tër. Filozofët islamë që janë lidhur deri në nivel ti 
tillë pas filozofisë antike greke, tekstet dhe fj 
vijnë nga pejgamberët i kanë trajtuar vetëm nga një 
aspekt imagjinativ dhe simbolik. Madje, Farëbiu filo- 
zofëve u ka dhënë përparësi para pejgamberëve, ma- 
dje ka pretenduar se pejgamberët kanë ditur gjëra të 
karakterit iluzioni i që janë të 
rteta. Kjo rrymë, që nuk është gjë tjetër pos reflok- 
sion i formës që filozofia greke ka marrë në mesin e 
syrjanitëve duke kaluar nëpër filtrin aleksandrian, 
nuk është përhapur shumë as në zanafillën, as në 
fazën e zhvillimit e as të pjekurisë së vet, ka mbetur 
në duart e një grupi të kufizuar njerëzish.“ 











































2 M. Semoedein, artikullit 
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Tash le t'u hedhim një sy rrymave filozofike të 
zhvilluara në botën islame, përfaqësues të të cilave, në 
përgjithësi, janë myslimanët: 








1. Filozofia peripatetike dhe përfaqësuesit 
(aristotelizmi) 


Veprat e filozofisë greke të përkthyera në arabish- 
te nga jomyslimanë si Jahja b. Masevejh (v. 2432857), 
Hunejn b. Is'hik (v. 2631876), Matta b. Jënus (v. 
3281939), Jahja b. Adi (v. 3647074), Thabit b. Kurra (v. 
2891902), Kusta b. Lukka (v. 220:837), Georg, Buhtishu, 
Aleksandër Afrodizi, Jahja b. Patrik, Ja'kab Urfalliu 
etj, me interes u pritën nga rinistët dhe intelektualët 
myslimanë të asaj kohe. Për një kohë të shkurtër fillu 
an që të dalin në skenë filozofë islamë më të mëdhenj 

esa ata jomyslimanë që kishin bërë mësuesi të kësaj 
disipline në Aleksandri, Antaki, Harran, Urfë, Nusaj- 

bin dhe Xhundishapur. Filozofët myslimanë, të cilët 
filozofinë e mësuan nga mentorët e tyre jomyslimanë, F5 
brenda një periudhe të shkurtër kohore arritën të kri- 
jojnë një kulturë të gjerë filozofike, me të cilën i lanë 
shumë mbrapa mësuesit e tyre.” 














29 Lidhur me kalimin e fikozofisë preke në botën istioe, përkthyesit e parë 
dhe përkthimet shih D'Leary, De Lacy, dë Dëiirces e Tarihtot YT. 
Ndë Boer, ftavedë Fe Tarik. Ankara 1960 H. Z. Clkon, fs da fësee 
Tri, Stamboll 1937, IL E 9: M. Sermseddin, ark i cituar 
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n) el-Kindi 


Njëri nga filozofët më të njohur islamë është i 
quajturi Ebu-hukemë” (babai i filozofëve) dhe Fejle- 
shfu”-arab (filozofi arab), Jaktib b. Is'hak cl-Kindi (v. 
2601873). Ky filozof, dijetar i fizikës dhe mjekësisë, ka 
luajtur një rol të shquar në njohjen e filozofisë greke 

Të mesi anëve, në veçanti me rëndësi janë 
filozofisë së Aristotelit. el-Kindi 








interpretimet e tij 
shumë mirë e kishte mësuar filozofinë greke, iraniane 
dhe indiane. Opusi i krijimtarisë së tij - përfshirë këtu 
edhe përkthimet — përmbledh 270 vepra. Filozofia fe- 





tare e elKindiut është rezymuar me këto fj të 
“Vërtetësia e shkencave fetare njihet me anë të krite- 
reve racionale.“ a 





b) el-Fariibiu 


ekFarabiu (v. 3397950) është filozofi islam më i 
madh, të cilin e ka dhënë Lindja pas el-Kindit. Përde- 
risa cl-Kindi është një aristotelian në kuptimin e plotë 
të fjalës, Farabiu është munduar ta pajtojë filozofinë 
idealiste të Platonit me atë racionaliste 
dhe kjo gjendje filozofisë 
Vepra Ti'tinu 'th-thdni, e cila është një enciklo- 
pedi filozofike, ka ndikuar që autorit t'i jepet titulli ci- 
Mur'al-lintt'th-thëi (mësuesi i dytë).” 

















29 Shih Foxailu Këndi feje. 2. (bot. Ebu Ridi, Kajo, 1950) 
2 arsi në veprën u vet c-Nhen bre re je -bakimi mbron mendi 

i së këta dy filozotë janë të një mendimi se diversitet në mes tyre janë 
të vogla dhe margjinale. 

















Sipas el-Farëbiut, i cili është marrë edhe me muzi- 
Kë, fasaroufi nuk është një teori, por është përjetim. Psiko- 
logjia e këtij filozofi të madh ishte € hapur për tasav- 
vuf. el-Fardbiv, i cili ekzistencën e Zotit e shihte si diç 
aksiomatike dhe të çiltër, flet për dy lloje të shfaqjes 
(dhuhini: kumun dhe burd veprën e tij Fush, 
duke i kapërcyer vazhdimisht kufijtë e filozofisë, hyn- 
te në fushë të tasavvufit. Ai pejgamberi 
ronte në një mënyrë filozofike dhe numëron kushte 
për t'u arritur një gradë e till 

1. Të njohë botën transcendentale me anë të shpir- 
tit, pasqyra e të cilit nuk mund të ndryshket, pa marrë 
edukatë dhe mësim prej askujt 

2. Të dëgjojë fjalën e Zotit duke parë 
çuese (engjëj) 

3. Të tregojë mrekulli mbi ligjet e natyrës. 

Sikurse që shpirti i njeriut mbisundon me trupin, 
po ashtu edhe shpirti i pejgamberit mund të jetë efek- 
tiv mbi gjithësinë. Karakteristika e shpirtit pejgambe- 
rik komentohet me përsosmëri perceptuese, imagji- 
nuese dhe të vullnetit. Ata që e arrijnë këtë shkallë 
quhen zotërues shpirti të shenjtë. Stina stnoarun, 
pejgamberia shikohet si një pozitë që mund të arrihet 
ose të përfitohet (kesbi. Kj aje e fundit ka 
shkaktuar përveshjen e mëngëve nga disa muta- 
savvifë që të bëhen pejgamberë, pra ka shkaktuar 
shfaqjen e pejgamberëve të rrejshëm. Njeriu i virtyt- 
shëm (insën-i fil) te mutasavvifët mori trajtën e nje- 
riut të përkryer (insën-i këmil). el-Farëbiu, i cili thotë 
se pejgamberët në saje të fuqisë së shenjtë, dashurisë 
dhe transit arrijnë gjëra të cilat njeriu nuk mund t'i 
































ca xixa ndri- 
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arrijë, me pikëpamjet e veta filozofike ka ndikuar 
edhe mbi kelmistët edhe mbi sufistët. Sipas tij, pej- 
gamberët dinë urtësinë praktike dhe morale, kurse 
filozofë edhe atë praktike edhe atë teorike. Për këtë.—€ 5 
arsye, të dytët janë më të lartë se të parët. 

Farëbiu pretendon se urdhëresat dhe ndalesat 
kur'anore, xheneti dhe xhehenemi kanë kuptime sim- 
bolike. Në çështjen e filozofisë së religjionit nuk sheh e) 
kundërti midis fesë dhe filozofisë, revelacionit dhe 
mendjes dhe beson se ato koekzistojnë në harmoni. 








c) Ibën Sind 


S'do mend se filozofi më i madh që ka dhënë bota 
islame është Ibën . 42811037), i cilësuar edhe si 
Reisu't-elisife dhe Shejhu -felësife (kryetari ose prijësi i 
filozofëve). Ibën Sindi është filozofi më i afërt me isla- 
min e mirëfilltë. Komenti që ai ia ka bërë librit Fsoloxh- 
ja, si dhe libri origjinali tij ci-Hikmetur -mashrikijje, trego 
ojnë se ai gradualisht ka filluar të rrëshqasë nga filozo- 
fa peripatetike (meshshdije) në atë iluministe (ishrakije 
je). Veprat ti 
rifin (Në fund të Ish 
tën-nubuove, Kaside fn-neje, “dretpëranejt kanë të bëjnë 
me filozofinë e religjionit. Ai beson në mrekullit 
gamberëve dhe kerametet e velijve, por atyre u jep një 
interpretim psikologjik dhe filozofik. 

Sipas Ibën Sinasë, pejgamberët i kanë shpjeguar 
të vërtetat hyjnore dhe urtësitë racionale ni vë ie) 
simbolike dhe metaforike, Për këtë arsye librat e she- 
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njtë duhet të komentohen dhe të interpretohen duke 
u bazuar në filozofi. 

Ibën Sinë në romanin e tij filozofik, të titulluar 
Haj b. Jakdhën, qëndrimet fetare të veta i ka bazuar 
mbi simbolizëm (tafijit, terithil). Ibën Sinë, i cili beson 
se të vërtetat hyjnore mund të perceptohen me anë 
fuqisë iluminative (intuita), flet për njëfarë fuqie të 
shenjtë (kurroc-i kudsije). 

Krahas tre filozofëve të mëdhenj të botës islame 
lindore, si el-Kindi, cl-Farabiu dhe Ibën Sinë, edhe ajo 
islame perëndimore ka gjeneruar tre filozofë të tjerë të 
mëdhenj, Ibën Rushdi (v. 59571199), Ibën Tufejli (v. 
58171185) dhe Ibën Baxhxhe (53871138). 














d) Ibën Bxhxhe 


Ibën Bëxhxhe është një mjek dhe letrar i shquar, si 
dhe një ekzekutues i mirë i udit.”' Tek Ibën Bëxhxhe, i 
cili në esencë është filozot peripatetik, bie në sy fryma 
fi. Ai 









e) Ibën Tufeji 


Ibën Tufcjli në romanin filozofik, të titulluar 
Hajj ibën Jakdhën (të cilin si emër dhe përmbajtje c 
ka huazuar nga Ibn Sindja), mundohet të zgjidhë tri 
probleme: 


2 Vegël muzikore që i gjen çitohsë. (përkthyesi) 
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1. Me anë të rrugës së të menduarit, të nxjerrë 
në shesh relacionin e shpirtit të njeriut me mendjen 
aktive. 

2. Të vërtetojë hipotezën se “Njohja e të vërtetës 
së kulluar është specifikë e shpirtrave të shëndoshë 
dhe të përsosur, të cilët janë paki 

3. Të bashkojë dhe të përputhë filozofinë me she- 
riatin, të vërtetojë se midis tyre nuk ka oponencë, por 
harmoni. 

Në roman e përmendur trajtohet kjo temë: 

Një individ i lindur dhe i rritur në një ishull ku nuk 
jeton kush pos tij, pa ndikjm dhe pa ndërhyrje nga jash- 
të, arrin të bindet në el ëne të Madhit Zot. 












P Ibën Rushdi 


Ibën Rushdi është filozofi më i madh i botës isla- 
me perëndimore. Nuk ka. filozo tjetër që i është li- 
dhur dhe që i ka qëndruar besnik Aristotelit sa 1 
Rushdi. Ka mbrojtur idenë se parimet e filozofisë pe- 
ripatetike përputhen me ato të besimit islam. 

'zofët kryesorë aristotelianë dhe 
mendimet e tyre lidhur me fenë. Filozofia peripateti- 
ke, edhe pse kohë pas kohe ka rrëshqitur në ilumini- 

ëm, prapëseprapë i ka ruajtur cilësitë 






















e filozofisë së religjionit. Por, 
filozofët peripatetikë myslimanë, me ca dallime mi- 
nimale, ishin të bashkuar në këto pikëpamje: 
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Nuk ka dallim qenësor midis të vërtetave hyjno- 
re-fetare të cilat i kanë mësuar të dërguarit e Zotit dhe 
mendimeve të filozofëve peripatetikë nga tema e njëj- 
të. Përkundrazi, ekziston një gjendje e koherencës. 
Dallimi është në trajtë e jo në themel dhe thelb. Filo- 
zofët e shquar qartë i kanë shpjeguar të vërtetat fetare 
dhe hyjnore, të cilat qenësisht janë një. E njëjta gjë, në 
mënyrë simbolike, është shprehur edhe nga feja. Kup- 
timet qenësore (bitin) të teksteve të shenjta janë 
shprehje simbolike dhe metaforike e të vërtetave feta- 
re të sqaruara qartë dhe çiltër në filozofi. Për pasojë, ai 
që e njeh mirë filozofinë dhe islamin, vëren se ekzis- 
ton një harmoni e plotë midis teksteve të shenjta dhe 
filozofisë. Të vërtetat metafizike që filozofia ia ka më- 
guar një grupi të vogël njerëzish inteligjentë, të edu- 
kuar, kompetentë, të aftë dhe të zgjedhur, pejgambe- 
rët ua kanë mësuar masave të gjera popullore me 
shprehje të qarta dhe jo të komplikuara. Për këtë ar- 
sye, është thënë se filozofia është një rrugë e përgjith- 
shme, kurse feja ë e posaçme, Me 
të tyre e plotësojnë njëra-tjetrën. Ekzistojnë shumë 
vepra të filozofëve islar 
Ne këtu do të ndalemi një çikë rreth filozofit më auto- 
ritativ peripatetik, Ibën Rushdi 





























veprës Fashu'l-makël ve 
tishl. Në të autori 
elokuencë mundohet të sqarojë se ekziston 
unitet i pakontestueshëm midis filozofisë dhe sheria- 
tit. Ibën Rushdi, sipas të cilit “Rruga e sheriatit përpu- 
thet me atë filozofike”, pretendon se ata që gabojnë në 
diskursin e tyre filozofik, devijojnë, lajthitin dhe për- 
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gjegjësinë e plotë e mbajnë vetë. Sikur që njohuria nga 
sfera e fikhut kërkon virtytshmërinë në sferën e jetës 
praktike, e nj si 
së disa njerëzve në mëkat. Madje, shumica e dijetarë- 
ve të fikhut janë të këtillë. Sikur që fakti i gabueshmë- 
risë së dijetarëve të fikhut nuk e zhvlerëson fikhun si 
ashtu edhe lajthitjet e disa filozofëve nuk e 
zhvlerësojnë filozofinë. Filozofia është të gjetje e të 
ërtetës mbi bazë të arsyes, logjikës e argumentit dhe 
përhapje e saj. Pse e vërteta filozofike të konfrontohet 
me të vërtetën tjetër” Vallë, 
kundërshtohet me një të vërtetë tjetër2 Nëse shikohet 
një oponencë midis dy të vërtetave, duhet ditur se kjo 
buron nga të kuptuarit e shtrembër të sheriatit ose të 
filozofisë. Nëse eliminohen shkaqet që kai 
ar një gjë të tillë, del në shesh realiteti y 
dhe revelacionit, sheriatit dhe filozofisë ekziston 
koherencë dhe harmoni e plotë. 
Ibën Rushdi popullin e ndan në tri klasa: 
1. Shumica e popullit, e cila nuk e kupton ii 
pretimin, masa ('aod), selefi, 
2. Dialektikët, kelamistët, të cilët i kuptojnë 
Fa pretimet në trajtë të dialektikës (ede), dhe 
3. Ata që kuptojnë nga prova (burhën) dhe argu- 
menti (dil), njerëzit e interpretimit (ehli te'oil) dhe 
filozofët 
Sipas Ibën Rushdit, tekstet e shenjta duhet të in- 
terpretohen vetëm për njerëzit inteligjentë dhe të aftë, 
për ata që kuptojnë prej provës dhe argumentit. Është 
e rrezikshme që interpretimi të bëhet për masën. Ke- 
limistët e kanë lëkundur besimin e masave popullore 
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vetëm pse i kanë interpretuar tekstet e shenjta që nuk 
është dashur të interpretohen. 

Ibën Rushdi shkakton interesimin e qarqeve së- 
lefiste nga fakti se interpretimin e sheh të dëmshëm 
për popullin. Për shembull, Alijju'i-Këri në Sherku 
(fikhiekber, duke mbrojtur mendimin se interpretimi 
nuk është i dobishëm e, për pasojë, as i lejuar, 
mbështetet te Ibën Rushdi. Këtë metodë e ka ndjekur 
edhe Ibën Kajjimi në librin Ixktimë u't-xhujfish. Ibën 
Rushdi, duke u bazuar në versetin 125 të kaptin 
en-Nahl, pohon se islami njerëzimit i bën thirrje në- 
përmjet tri rrugëve. Me fjalën hikmet thotë se bëhet 
fjalë për filozofinë, me mev'idha-i hasene bëhet fjalë 
për selefijjen, kurse me muxhëdele për kelëmistët, 
kurse mutasavvifët nuk i shihte si ithtarë të argu- 
mentit dhe të argumentimit, 

Ibën Rushdi - duke folur për rreziqet e interpre- 
timeve të bëra nga murtezilitët dhe eshraritët, shpre- 
het se ndjen dhimbje të madhe për idetë huqe dhe 
besimet e kota, të cilat disa individë në emër të filo- 
zofisë, nëpërmjet interpretimit, i kanë futur në sheri- 
at - thotë: “Filozofia dhe sheriati janë vëllezër dhe 
miq të mirëfilltë.” 

Ata e dashurojnë njëri - tjetrin për nga krijimi 
istenca dhe esenca. Ata që i sjellin në pozicion armi- 
qësic, duke shkaktuar grindje dhe mosmarrëveshje 
tyre dy vëllezërve që e dashurojnë 
rin, u bëjnë dëm të dyve. 

Ibën Rushdi në fund të Tehifutu't-tehifut, thotë: 
“Konkluzioni më i drejtë në botë është ky: Çdo laje 
mëtar (nebijj) është urtar (filozof). Mirëpo, çdo urtar 
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nuk është lajmëtar.” Ai me këto fjalë mundohet të tre- 
gojë lidhjen e ngushtë midis islamit dhe filozofisë.” 
izmirli ismail Hokki qëndrimet e filozofëve peri- 
patetikë lidhur me fenë islame i skicon kështu: 
“Filozofia islame në çështjen e përftimit të njohu- 
risë e ka zgjedhur rrugën e vështrimit (nadhar) dhe të 
provës (buriën), kurse në atë të argumentimit të do- 
është qëllimi, atë të argumentit të 
-imkën). Sipas filozofëve, rruga 












e shenjta është përdorur një stil të cilin e kupton shu- 
mica dërrmuese e popullit. Rruga e kelamistëve është 





rrugë e dialektikës e jo e provës dhe e argumentit 
Rruga filozofike është ajo e provës dhe e argumentit. 
Synimi i filozoi ë kuptuarit c thelbit 
i i pjesshëm i mendimeve dhe 
filozofëve dhe marrja e tyre në rrethin 
t) dhe afrimi i mendimit islam me 








fushëne filozofisë. 

Siç thekson edhe Ibën Tejmijj, filozofët në sub- 
jektin e teksteve të shenjta kanë shkuar shumë përpa- 
ra dhe i kanë konsideruar për imagjinative (tahji) dhe 
simbolike (temtii). Filozofët të cilët për bazë e marrin 
simbolizmin fetar, egzoterikën e teksteve të shenjta e 
shohin si simbol ose shembull të të vërtetave. Sipas 
tyre, fjalët e pejgamberëve lidhur me ahiretin, xhene- 
tin, xhehenemin, si dhe melekët j a të imagji- 
nuara nga populli, nuk janë diç që kanë karakter real. 








st Nuk duhet harruar rëndësinë e përpjekjeve të EbO Rojhin dhlrënit (v 
des, 
st dhe rëndësinë që kanë ato nga prizmi paradigimave besimore ile. 








USTROKTERA E OMESDIMIT NS LA 267 


Është në dobi të masave të gjera popullore që pejgam- 
berët të flasin rreth gjërave, që ata (turmat) i imagji- 
nojnë. Pejgamberët kanë synuar kuptimin e domethë- 
nieve egzoterike - pa marrë parasysh se këto kuptime 
a janë të vërteta ose jo - të teksteve të shenjta, Turma- 
ve ata u kanë folur me një gjuhë që mund të kuptohej 
prej tyre. Të dërguarit e Zotit nuk e shfaqin të vërte- 
tën, vetëm ofrojnë simbole dhe shembuj. Ata janë per- 
sona të përkryer e të pashembullt në fushë të urtësisë 
praktike dhe etike. 

Rruga filozofike e imagjinacionit dhe simbolizmit 
është pëlqyer edhe nga disa sufistë dhe batinitë. 

1. Ithtarët e imagjinacionit shkencor, 

2. Ithtarët e imagjinacionit retorik. 

Sipas të parëve, pejgamberi nuk e di të vërtetën 
siç e dinë filozofët teori 
vidë të ngjashëm me ta, ai nuk ka njohuri rreth të vër- 
tetave të përgjithshme, hyjnore dhe shkencore. Ky 
grupacion filozofët dhe velijtë e përsosur i llogarit më 
lartë se pejgamberët. Të këtij mendimi janë Farëbiu 
dhe Ibën Fatiku. 

Sipas grupit 












ë, pejgamberi e di të vërtetën, 
zotëron dituri hyjnore dhe uni- 
versale. Por, pë thshme, ka 
mundësi që ekzistencën ta shpjegojë ndryshe nga 
realja. Pejgamberi është më i lartë se filozofi i zell- 
shëm dhe veliu i përkryer. Ai di më shumë sesa 
zofi dhe veliu. Përveç kësaj, filozofët dhe velijtë flasin 
me stilin gjegjës për arsye se nuk kanë mundësi të 
përdorin një stil tjetër më të lartë. Ibën Sina dhe I 
Rushdi bëjnë pjesë në grupin e atyre që kanë këtë 
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qëndrim. Sipas të parëve, imagjinata dhe imagjinimi 
janë në diturinë e pejgamberëve, kurse sipas të dytë- 
ve, në fjalët e tyre. 


Nhtarët e interpretimit (ehl-i teroil) 
dhe filozofët interpretues 


Sipas tyre, tekstet e shenjta dhe fjalët e pejgambe- 
rëve nuk janë simbolike dhe alegorike, por kanë kup- 
time të sheshta (dhdhir). Ithtarët e imagjinacionit nuk 
bëjnë interpretimin e teksteve të shenjta, sepse një gjë 
e tillë bie ndesh me caqet e tyre. Filozofët interpretues 
bëjnë interpretimin e teksteve të shenjta. Sipas tyre, 
pejgamberët, në pikat ku japin informata për botën e 
transcendencës (gajb), të vërtetën e thonë nëpërmjet 
aluzionit (te'rid) dhe sinjalizimit (ishëret). Me anë të 
teksteve të shenjta synohet shpjegimi i gjërave të vër- 
teta, por kjo shprehet me anë të alegorisë dhe metafo- 
rës. Sipas ithtarëve kelëmistë të interpretimit, pejgam- 
beri e shpjegon të vërtetën pa rrëshqitur në metodën e 
aluzionit. Popullin nuk e informon për gjëra që duken 
mesin e sufistëve dhe batinitëve 
të që e kanë pëlqyer rrugën e filozofëve, 
që janë pro interpretimit. 

Thënë shkurt, sipas chi tahjil-it, pejgamberi ka 
lajmëruar për të imagjinuarën (nkojjel), kurse sipas 
ehli te'oilit, për të vërtetuarën (muhakkak). Por, sipas 
interpretuesve, e vërteta njihet ose nëpërmjet mendjes 
ose nëpërmjet zbulimit. Janë ithtarët e vërtetimit, sele- 
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ata që pohojnë se “e vërteta njihet në saje të fjalë- 
ve të pejgamberëve,“ 

Pikë e përbashkët e të gjitha këtyre specifikave 
është fakti se filozofët tekstet e shenjta nuk i pranojnë 
siç janë, sipas tyre kato anë kuptime simbolike dhe 
alegorike dhe siç janë pranohen vetëm nga populli. 
pasi gjerë e gjatë flet për Ibën 
Vallë, ishte besimtar, apo jo” Disa 
orientalistë kanë dyshuar në besimin fetar të Ibën 
Rushdit. Sipas nesh, Ibën Rushdi ka besim filozofik. 
Sikur që muhaddithi, kelamisti dhe sufiu kanë besi- 
min e vet, edhe filozofi e ka besimin e vet specifik, Fi- 
lozotët islamë Zotin e besojnë siç e ka besuar Aristote- 
li. Edhe pejgamberilëkun e interpretojnë në formë ra- 
cionale dhe filozofike, Transmetohet se Ibën Rushdi 
rrëfimin kur'anor e ka cilësuar si legjendë, është 
shprehur se rrëfimet e tilla kur'anore kanë Ti 
të këshillojnë popullin. 

Filozofët si Ibën Sina dhe Ibën Rushdi tër- 
thorazi kanë pohuar se për ta nuk kanë karakter ob- 
ligues gjërat me të cilat fetarisht dhe ligjërisht obli- 
gohet populli. Këtë nuk kanë mundur ta thonë hap- 
tas, Është shumë i madh numri i atyre që duke u 
suar nga thashethemet e popullit dhe reprezal- 
jet, kanë zgjedhur rrugën e takijje-s.”' Mund të ta- 
kojmë edhe filozofë të cilët gjërat e këtilla i shpre- 
hin edhe haptas. 






























29 kzmnisti iseail Hakku, Yt fine Kolë, 1. 139-142. (Toke: Të folurit 
rit konform kushteve dhe rrethanave, fshehje e fytyrës së 








Ahmed Pin, Dhvru tl, Kajeo 1959, 11, £ 261 
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Një nga botuesit e Fash'makdlit thotë: “Ibën 
Rushdi ka qenë simpatizues i përkushtuar i filozofisë 
së Aristotelit. Sipas tij, Aristoteli, njeriu më i përkryer 
dhe mendimtari më i shquar, e ka arritur të vërtetën e 
kulluar dhe absolute. Nëse filozofia e Aristotelit kup- 
tohet drejt, vihet në përfundim se e njëjta nuk bie 
ndesh me njohuritë më të larta. Kozmosi i njerëzimit, 
që nga koha e shkuar pa fillim (eze), pikën kulmore të 
mendimit e ka arritur me personalitetin e Aristotelit. 
Favori hyjnor, përmes Aristotelit, me shembull ka tre- 
guar se në ç'mënyrë fuqia njerëzore mund të arrijë pi- 
kën maksimale të afërsisë ndaj “arsyes absolute” (el- 
“aklu'-ku-ti). Aristoteli, sipas Ibën Rushdit, ishte një 
njeri me sjellje mbinjerëzore, një filozof hyjnor.”5 

Nuk është rëndë të parashikohet se si Ibën Rushdi 
i beson Muhammedit (a.s.), kur kemi parasysh besi- 
min e tij ndaj Aristotelit. Me siguri se ai i besonte Pej- 
gamberit (a.s,), por besimi i tij nuk ishte një besim se- 
lefit, kelamist dhe tasavvufian, por një besim filozofçe 
dhe për këtë arsye nuk u pranua nga selefistët, keli- 
mistët dhe sufistët, Do të ishte optimizëm i tepruar të 
pritet prej Ibën Tejmijjes - i cili Raziun dhe Ibën Ara- 
biun nuk i llogarit për besimtarë Rushdin ta 
trajtonte brenda rrethit të besimtarëve. Kjo vlen edhe 
për përfaqësuesit e sistemeve tjera. 

Këtu qëndron edhe shkaku pse edhe Gazaliu, si 
jetar zemërgjerë, pas harxhimit të dy viteve në 
mësimin e filozofisë, Farbiun dhe bn $ 
mosbesimtarë. 





























20 Parathënia e Ps Lyakati, Bejeut. 1961, 15 
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2. Filozofia iluministe (hikmet-i ishrdk) 


Filozofia që vjen nga Platoni, që në Aleksandri ka 
marrë trajtën e neoplatonizmit në saje të Plotinit, e 
cila është ngushtë e lidhur edhe me filozofinë c Iranit 
dhe Egjiptit të vjetër, quhet filozofia iluministe. 

Derisa filozofia peripatetike beson se çdo gjë mund 
ta zgjidhë nëpërmjet mendjes, iluminizmi është i 
bindur se njeriu të vërtetën absolute dhe hyjnore mund 
ta përceptojë nëpërmjet një ndriçimi të brendshëm. 
Myslimanët shumë herët janë njoftuar me veprën e 
famshme ncoplatoniste Esoloxhja. E dimë mirë se Fa- 
rëbiu dhe Ibën Sindja kanë pasur tendenca antisufiste. 

Njeriu që më së tepërmi ka kontribuar në zhvillimin 
e filozofisë iluministe është Suhraverdi-i Maktal (v. 
58711190), të cilin Xhmiu e definon kështu: “Det në sfe- 
rën e filozofisë peripatetike dhe iluministe.” Suhraver- 
di, i njohur si Shejhu-ishrëk (mjeshtër i iluminacionit) 
dhe Hakimu'l-ishrak (filozof i iluminacionit), në veprën 
e tij Hikmetu'-ishrëk duke pohuar “Në kohërat e lashta 
në Iran ekzistonte një grup njerëzish të virtytshëm, i cili 
te të vërtetën dhe gjykonte sipas saj. Ne në këtë ve- 
për e ringjal e tyre”, shfaqte lidhshmërinë e 
tij me filozofinë e lashtë greke dhe iraniane. Më vonë fi- 
lozofia e iluminizmit, e cila ruajti vitalitetin e saj nëpër- 
mjet Ibën Seb'init (v. 66971270), Sadruddin Shirazit (v. 
1053071640) dhe Shemsuddin Shehrezorit, më tepër vend 
gjallërimi gjeti në gjirin e mutasavvifëve. 
































1“ Cëmi, Nefehit Tercemesi, 658. 
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Sikurse që kelamistët në luftën e tyre kundër mu- 
tasavvifëve janë mbështetur dhe kanë huazuar ide nga 
filozofia peripatetike, ashtu edhe mutasovvifët në këtë 
luftë janë frymëzuar nga filozofia iluministe. Kjo gjen- 
dje na jep mundësinë të bëjmë një klasifikim katërsh: 

1. Mendja e kulluar dhe teorike mund t'i zgjidhë 
të gjitha problemet: njeriu nuk ka nevojë për udhërrë- 
fyes tjetër pos mendjes. Kjo është pikëpamja e filozofi- 
së peripatetike. 

2. Qenësore është mendja, mirëpo ajo duhet t'u 
qëndrojë besnike teksteve të shenjta. Kjo është pikë- 
pamja e kelimistëve. 

3. Pikëpamja e filozofëve iluministë është kjo: 
Zbulimi (keshp) dhe frymëzimi e kuptojnë çdo sekret, e 
Zgjidhin çdo problem. 

4. Pikëpamja e sufistëvi 











është kjo: Zbulimi dh 
0 duhet t'u qëndroj 





besnikë teksteve të shenjta.” 

Sekreti i afërsisë në relacionin kelim-peripateti- 
'm dhe tasavvuf iluminizmëm qëndron në unitetin e 
këtyre alcancave në çështjen e burimit të njohurisë. 
Por, nuk duhet harruar se përderisa në peripatetizëm 
mendja është e lirë karshi teksteve të shenjta, mendja 
kelimiste, qoftë edhe në vija shumë gjithshme, 
është e lidhur ndaj tyre, nuk është krejtësisht e lirë 

Në iluminizëm dhe sufizëm qenësorë janë zbuli- 
he frymëzimi, por në iluminizëm frymëzimi nuk 
është i lidhur me tekstet e shenjta, është plotësisht i 
lirë. Nga ana tjetër, frymëzimi në sufizëm është ngu- 





















n' Taskoprilizide, Meoditëtu vtm, LË 10. 
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shtë i lidhur me tekstet e shenjta. Për këtë arsye, siste- 
mi kelëmist i afrohet peripatetizmit për aq sa u largo- 
het teksteve të shenjta dhe vepron i lirë. E njëjtë është 
gjendja edhe me tasavvufin. Këto relacione shkaktoj- 
në afrimin e kelëmistëve (të cilët kanë një qëndrim ar- 
ësor ndaj selefizmit dhe sufizmit) me peripatetiz- 
min dhe të sufistëve (të cilët po ashtu e sulmojnë sele- 
fizmin dhe kelëmizmin) me iluminizmin. 

Këtu vlen të ceken qëndrimet e Ibën Arabiut, i cili 
konsiderohet pika kulmore e mendimit sufist, lidhur 
me filozofinë: 

“Filozofët e vërtetë (rukemd') janë njerëz që e njo- 
hin dhe që pranojnë të Madhin Zot. “Atij të cilit i është 
dhënë urtësia (hikmeti), me të vërtetë, i është dhuruar një 
mirësi e madhe. 

Hikmet do të thotë njohje e pejgamberisë (nubuo- 
vet). Allihu (xh.sh) lidhur me Dëvddin (as 
“Dhe Alldhu i dha atij mbretërinë dhe hikmetin.. 
do të thotë dashurues i urtësisë. Çdo njeri me mend 
në kokë e do urtësinë. Edhe fjala filozofi do të thotë 
dashuri ndaj urtësisë. Shkaku pse myslimanët nuk e 
kanë pasur simpati Platonin hyjnor qëndron në mos- 
njohjen e kuptimit të fjalës filozofi, “2” 

“Në asnjë mënyrë, lidhur me ndonjë mendim të 
ndonjë filozofi ose dijetari murtezilit, mos shpejtoni të 

mohim ne fjalët: “Ky është qëndrim i filozofëve 
ose i murteziles.” Kjo është një sjellje e njerëzve të pa- 
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edukuar dhe injorantë. Çdo fjalë e filozofit nuk është 
jovalide. Ndodh që një mendim i mbrojtur nga një fi- 
lozof të jetë nga mendimet e drejta e të sakta. Kjo në 
veçanti vlen nëse një gjë të tillë e ka thënë më parë 
Pejgamberi ynë ose ndonjë nga ulemaja. 

Veprat e përpiluara nga filozofët janë përplot ur- 
tësi, fjalë të cilat njeriun e mbrojnë nga rënia në kur- 
thine pasioneve dhe nga marrja me gjërat që, në esen- 
cë, janë sekrete. Të gjitha këto janë të vlefshme dhe 
përputhen me sheriatin. 

Mikt Në këto subjekte mos shpejto që përnjëherë 
të mohosh, bëhu një çikë i matur. Mendo mbi fjalët e 
filozofit, më pas do të shohësh se ca fjalë të tyre janë 
të vërteta, se nuk bien ndesh me sheriatin. Zatën një 
edhe Muhammedi (a.s.) dhe një 
nga dijetarët. Kur vijmë te fjalët: “Filan dijetari këtë 
çështje e ka lexuar nga filozofët ose nga librat e tyre, 
kjo është injorancë dhe gënjim. Është gënjim, sepse 
pae parë me sy pohon: “Ky dijetar këtë çështje e më- 
soi nga filan filozofi ose nga libri i tij' dhe këtë pre- 
tendim nuk e mbështet me argument të shëndoshë. 
Është injorancë, sepse nuk bën ndarje midis të 
tës dhe të pavërtetës. Me këtë kundërshti 
nga fusha e shkencës dhe bie në shkallët e 
dhe të gënjimit. 

Vëllat Merre fjalën e filozofit dhe të dijetarit mu'- 
tezilit, mendo një çikë rreth saj, nxite veten pak kah 
rruga e udhëzimit. Në saje të kësaj ndoshta do ta kup- 
tosh fjalën e thënë. A nuk është më mirë të veprosh 
kështu sesa në Ditën e Gjykimit të thuash: Jazëk më 
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qoftë, s'do mend se isha i shkujdesur për këtë, kam 
bërë padrejtësi.” 

Filozofët nuk janë urryer vetëm për shkak të em- 
rit të tyre. Janë përbuzur për arsye të gabimeve që i 
kanë bërë në fushë të teologjisë. Fjala filozof do të 
thotë dashurues i urtësisë. S'ka dyshim se çdo njeri 
mendërisht i shëndoshë e do urtësinë. 

Të kalojmë në fjalën tënde: “Filozofi s'ka fe” Afe- 
tarizmi i filozofit a nuk e argumenton kalbësinë e çdo 
fjale tënde” T mençuri me një të parë vëren se kjo 
është e vërteta,5 

Ky është pozicioni i filozofisë peripatetike dhe ilu- 
ministe, filozofi këto që kanë ndikuar më së shumti 
mbi mendimin islam - përballë fesë. Por, nuk duhet ha- 
rruar të vërtetën se lëvizjet filozofike në suaza të botës 
islame nuk janë identitet vetëm i racionalizmit dhe 
intuitivizmit. Lëvizjet tjera ishme janë këto: 
















3. Filozofia e natyrës (natyralizmi) 


Përfaqësuesi më i madh në botën islame i kësaj 
filozofie, e cila ka një botëkuptim që çdo gjë e sheh 
brenda natyrës, është Ebu Bekr Zekerijja er-Rëziu (v. 
3117923). Vepra e tij mbi medicinën el-Hëvi, një kohë 
të gjatë është mësuar nëpër universitetet e Evropës. 
Rëziu, i cili është kundërshtar i Aristotelit, duke e kri- 
juar paradigmën e vet filozofike është bazuar te filo- 









Pi Po aty, hyrja: Sha rini, eo, LË U. 
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zofët natyralistë presokratianë si Euklidi, Ptolemeu, 
Hipokrati dhe Galeni. Filozofia e tij është e koncentru- 
ar mbi tezën për pesë eternalitë (udemdu 1-hanise) 
Zoti, vakumi, koha, vendi dhe shpirti, të cilot sipas tij 
janë brenda natyrës. Filozofia e tij nuk është ateiste, 
por deiste. Në veprat e tij, të cilat i ka shkruar për ta 
refuzuar pejgamberinë dhe fenë, Hijeiu1-mutenebbi', 
dhe Nakdu'tedjën, thotë se të gjithë 





nuk dallohen nga njerëzit tjerë me asnjë cilësi mendo- 
re ose shpirtërore. Mrekullitë nuk janë realitet, por le- 
gjenda, ato kundërshtohen me të vërtetën e përhersh- 
me. Fetë janë ato që shkaktoj 
min e njeriut. Njerëzit e fesë janë kundërshtarët dhe 
barriera më e madhe e mendimit filozofik dhe e hu- 
lumtimeve shkencore. Veprat e filozofëve janë më të 











traditës, dembellëku, mbisundimi dhe frika, Rëziu me 
këto ide i përngjan shumë Voltaire-it 

Filozofia natyraliste e Rëziut, mjekut më të madh 
të kohërave klasike të islamit, thuhet se ka ndikuar 













2 Ulken, po aty. IL 
zë Ibën Xhulxhu 
ni të gjera mbi 


(Kajro, 1955), ep njohu 
pteë duhet përmendur edhe 





Tënd benbë Pë bot Fetë”, Fgjpu, 1881-8, Dhahirudtim Bejuk, 
Tetris sens sve, Se, 196... 
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4. Filozofia materialiste 
(madalijje, dehrijje, zenddika, meldhide) 


Personaliteti më i shquar i filozofisë materialiste 
në historinë islame është Ibën Ravendi (v. 293,910). 
Filozofë të kësaj sfere ishin edhe Bassër b. Burdi dhe 
Salih b. Abdulkuddusi. 

Ibën Ravendi në librin e tij et-Tëxh ka mbrojtur 
idenë për përhershmërinë e kozmosit dhe të materies. 
Në veprën Farand, ashpër e ka kritikuar Muhamme- 
din (a.s). Sipas tij, pejgamberët e pengojnë popullin 
që ta shohë të vërtetën. Në veprën ed-Damic e refuzon 
Kur'anin dhe thotë se besimi mbi njëshmërinë është i 
pavërtetë (batil). Këto ide të tij drejtpërdrejt ose tër- 
thorazi kanë ndikuar mbi grupacione të ndryshme që 
kanë gravituar në nënqiellin e botës islame. 

Flitet se Ibën Ravendin, i cili njëherë ishte mu'te- 
zilit, më pas rafidi dhe më vonë ateist, për shkrimin e 
këtyre veprave e kanë financuar hebrejtë. 

Në analet e historisë islame ekziston edhe një ma- 
terializëm i lindur nga interpretimi i vahdet-i vuxhti- 
dit duke marrë si epiqendër materien. Kjo filozofi, e 
cila quhet edhe cahdet-i meoxhtid dhe vuxhtidijje (mo- 
izmi), në spektrin shoqëror ngërthen tipare të komu- 
nizmit. Një materializëm të këtillë e hasim edhe në 
pikëpamjen e vahdet-i vuxhudit të Simavna Shejh 
Bedruddinit (v. 82341420), i cili ka qëndrime të për- 
afërta me fenë e iranianit Muzdek. 
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5. Nihilizmi dhe pesimizmi 


Hajjëmi (v. 51771123), i cili nga aspekti i të qenit pe- 
simist i përngjan Schopenhaucrit, për herë të parë ka 
mbrojtur ligjet romake karshi sheriatit, në çdo rast ka fo- 
lur për liberalizëm total dhe është tallur me vendimet li- 
gjore-fetare. Te Hajjami kanë qenë të bashkuar nihiliz- 
mi, skepticizmi, determinizmi, kinizmi dhe epikurcizmi. 

Mendime përafërsisht të njëjta me ato të Hajjimit 
hasim edhe te poeti i njohur arab Ebur1-A'13 el-Maarri 





















(v. 44911057). 
6. Ihodnu's-safi (enciklopedistët) 

Ihvanurs-safë është një shoqëri filozofike e theme- 
luar aty kah viti 3601970 nga një grup të rinjsh me 
mendire të lira. Botëkuptimet e tyre i gjejmë të përm- 
bledhura në veprën enciklopedike Reshilu shoënis- 





safi”. Qëllimi i tyre ishte të bënin pajtimin e shkencës 
me jetën dhe të mendimeve filozofike me bindjet feta- 








populli shumë injorant dhe primitiv. Në Kur'an nuk 
janë marrë për bazë aspektet egzoterike, emocionale 


dhe leksike të ajeteve që i drejtohen një shoqërie të kë- 
tillë. Të vërtetat juridike dhe fetare i gjejmë në shpir- 





të i perceptojnë dometi 
përtej atyre emocionale, dinë t'i zgjidhin shifrat e tyre. 
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Sipas enciklopedistëve, feja është larguar nga arsycja 
dhe filozofia për shkak të përzierjes në fe të legjendave 
dhe ideve të kota. Kur të bëhet seleksionimi i këtyre 
legjendave dhe ideve të pabaza, do të vërehet se midis 
fesë dhe filozofisë nuk ka kurrfarë kundërthënish. 

Sipas Ihvënurs-safësë, në pikëpamjen islame Zoti 
është i gjithëmëshirshëm dhe falës. Një përfytyrim 
mbi Zotin, i cili kur hidhërohet me njerëzit i maltreton 
dhe hakmerret ndaj tyre, e mundon ndërgjegjen njerë 
zore. 1 Madhërishmi nuk merret me punë të këtilla të 
vogla, nuk kënaqet nga dhimbja e robit. Ata që bëjnë 
vepra jo të hijshme, qysh në këtë botë dënohen për 
gabimet e bëra. Shpirtrat e atyre që nuk e kanë edu- 
kuar shpirtin e vet kthehen përsëri në dynja (tendsuit). 

Ihvanurs-safa në subjektin e epistemologjisë kanë 
ndjekur një rrugë mistike, kanë zënë në gojë nocione 
siemanacioni (faj), nuri, teofania (texhel-ti) dhe ilumi- 
nacioni (ishrëk). Kjo shoqëri, që teksteve të shenjta u 
ka dhënë një kuptim simbolik dhe ezoterik, rëndësi të 
madhe i ka kushtuar edhe filozofisë së natyrës. Ka 
edhe të atillë që konsiderojnë se kjo shoqëri ka lidhje 
me bitinizmin. Traktatet e Ihvënurs-safa-së janë botu- 
ar në Egjipt më 1928. 
































7. Filozofia e historisë dhe filozofia shoqërore 






lam është Ibn Haldëni 
bërë një revolucion në 





historinë e shkencës me atë që 
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ka vënë themelet e një botëkuptimi të ri filozofik. Ai 
ishte i mendimit se filozofia në vend që të merret me 
tematikë metafizike, duhet që t'i studiojë ngjarjet his- 
torike, ligjet dominante në marrëdhëniet shoqërore. 
Ky në masë të madhe është destinacioni ku ka arritur 
sot filozofia moderne. 

Ibën Haldëni me këmbëngulje dhe bindshëm ka 
mbrojtur qëndrimin se vetëm me mendje të kulluar 
është e pamundur të hulumtohen të vërtetat hyjnore 
dhe bota transcedentale - të cilat mbeten përtej ndje- 
njave dhe përvojës - dhe të arrihet deri në përfundime 
lidhur me to, e ka kundërshtuar metafizikën, ka po- 
huar se mendja duhet të studiojë shkaqet nga bota e 
ndjenjave. Ja, pra, në këtë pikë Ibën Haldani: 

Është pozicionuar kundër Aristotelit dhe filo- 
zofëve që e vazhdojnë metafizikën e tij, ka pretenduar 
se filozofia që përdoret në kuptim të njëjtë me termin 
metafizikë është gjë boshe, e panevojshme, madje dhe 
jolegjitime (bdtil). 

Ka pohuar se “sot tashmë nuk ka nevojë që të 
mësohet shkenca e kelamit” dhe me këtë ka kundër- 
shtuar kelëmin i cili ka marrë ngjyra metafizike dhe 
filozofike. 

3. E ka kundërshtuar edhe sistemin tasavvufian, i 
cili ka marrë karakter gnostik, ezoterik dhe filozofik, 
si dhe rrymat mistike. Duke përshkruar në një mëny- 
rë shumë të bukur ndikimin pozitiv dhe negativ të 
shkencës okulte ('ilm-i esrër), shkencës mbi sekretet e 
shkronjave (ilnri esrëri urtf), si dhe onomastika 
Cilm-i xhifr) mbi shoqërinë islame, është përpjekur që 
mendimin islam ta pasurojë me realizëm dhe raciona- 
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lizëm që mbështetet në eksperiencë dhe observim. 
Mund të themi se botëkuptimi islam i Ibën Haldanit, 
nga çdo këndvështrim që të shikohet, ka një gjallë 
nga e cila myslimanët mund të fitojnë shumë gjëra. 
Ibën Haldëni është i rëndësishëm edhe për nga pikë 
pamja e tij se tekstet e shenjta duhet pranuar siç janë, 
pa bërë interpretime ekstensive, sepse, sipas tij, inter- 
Pretimi i teksteve të shenjta shkakton përçarje në me- 
sine besimtarëve.“ 














Zë Shih S. Ulodajt Tasvenfir Maqe, parathënie, Stamboll, 1977. Njëra 
Pg pikat më të rëndësishme të kundërthënieve me selive klimistëve 
dhe sie është edhe çështje e determinizmit (rise, derri dhena 
ajrit. Nëse pranohet determinizomi, indin dy rezultate 

1, Mohohet vullneti lirë Zotit. Ai muk përzhet Fare në funksionimin lë 
gjeve që dominojnë në natyrë. Zot është 1 detyruar në veprimet € veta, 
ukështë vë 

2. Nuk pranohen mrekullitë dhe kerimetet. Ligjet dhe sistemi natyrës 
uk njeh ebskluzivtte, vazhdimisht funksiovojnë pa pësuar ndërprerje 
Shkaqet e njëjta gjithmonë lindin pasoja të njëjta fa jene. 

Sipas filozotëve, pa determinizëm nuk ka as shkencë, Shkenca, teknika 
dhe industri bazat i kanë në determinizëm. Për këtë arye filozofët isionë 
Prigamerllëkun, mrekullitë dhe kerimetet i kanë interpretuar ndryshe 
Pg të tjerët, nga një przm psikologjik. Kësisoj edhe evenimentet e jashtë. 
zakonshme janë përpjekur ti shpjegojnë duke u bazuar në parime rac 
nale dhe në suaza të determimizoit, bën Hadi, pasiqë rmbi ngjarjet so 
torike dhe shoqërore €ka aplikuar parimin e determinizmt, konsiderohet 
themelues: filozofisë së historisë dhe sociologjisë. Kelimistët e kanë kun: 
dështuar determinizmin nga fika se dotë lindë një përfundim ku do të 
vijë deri e kufizimi vulnetit ë lië të Zotit dhe refuzimi mrekullive. Në 
vend të këtij konceptit kanë mbrojtur ato “tullë dhe suret lt 
(rakon, ligji Zoi. Është iluzion të pritet rga if - jeta ë të cilëve ësh 
përplot ngoje të pashtëzskonshme — ta pranojnë determinizmin Detcrm: 
mizmin  kontestomë edhe selefit. kleja për determinizmin më tepër fuqi 
ka gjetur të mu tzilizni dhe msturdizmi, Parimet e rurtezilznit shit 
shah dhe ada jnë shprehje të zbutura të detorminizoit. Maturiitët 
në veprat Zotit kërkojnë shkak Pit dhe urtësi int, për këtë arsye 
ndoj deterministe e tyre shtë më e butë dhe më fleksibile. Tek eshtaritët 
Rasim në një botëkuptim detrminist ë dobët 
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Këto, pra, ishin lëvizjet kryesore ideore dhe filo- 
zofike të shënuara brendapërbrenda botës islame. Pe- 
riudha e lindjes dhe zhvillimit të këtyre lëvizjeve 
(përjashto Ibn Haldënin) është ajo ndërmjet viteve 
200-800)800-1200. Kjo është periudha në të cilën qyte- 
tërimi islam ka fituar atributin “qytetërimi më i 
madh. Qytetërimi islam në masë të madhe është fryt i 
filozofisë. Pra, është shumë e qartë se zhvillimi filozo- 
fik është tregues i zhvillimit shkencor dhe qytetar. Në 
kontekst nuk mund të përçmohet kontributi i fi- 
lozofëve islamë brenda qytetërimit islam. 

ekKindi ka shpikur një vegël astronomike që 
shërben për përcaktimin e distancës midis yjeve. Ebi 
Bekr er-Rëziu i pari ka zbuluar thyerjen e rrezeve. Ai 
është edhe dijetari i parë që në hulumtimet e veta e ka 
marrë për bazë metodën eksperimentale dhe obser- 
vuese. Ai, shumë para Njutnit, ka folur për ligjin e 
inercionit. E ka zbuluar kauterizimin, si dhe nervin 
zëdhënës. Është i pari që ka bërë studime serioze mbi 
variolën dhe rubeolën. 

Fardbiu shumë më herët sesa Rousseau ka folur 
për “kontratën sociale”, shumë përpara Hobbesit ka po- 
huar se midis njerëzve dominon ai që fiton. Para Kantit 
ka folur për moralin e pastër dhe racional, e ka zbuluar 
instrumentin muzikor të quajtur kërn (citër, qeste). 

Horasanasi Dahhëk duke pohuar “Qielli nuk 
është trup, por është një zbrazëtirë ku lëvizin yjet”, e 
ka refuzuar Ptolemcun dhe i ka prirë Kopernikut. 
€ Mëssit, Mehmedi (v. 259875), Ahmedi dhe 
Hasani, kanë bërë hulumtime për të fiksuar lëvizjen e 
diellit dhe yjeve dhe kanë konstatuar se rrethi i meri- 
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dianit është i gjatë 24 mijë milje (40 mijë km). Eba 
Mis Xhabir Tësi ka bërë inovacion në shkencën e ki- 
misë: e ka zbuluar acidin. Muhammed b. Mësë Ha- 
rezmi (v. 2321846) e ka themeluar observatorin e parë. 
Ebë Hasani e ka zbuluar teleskopin. Ebë Vefa Buz- 
xhani (v. 3897998) ka bërë studime serioze mbi trekën- 
dëshat dhe ka dhënë kontribut të çmuar në këtë sferë. 
Ibën Janus Munexhxhim (v. 39971009) e ka zbuluar 
akrepin e orës dhe ka arritur të maste kohën. 
Ihvanurs-safa” për herë të parë në mënyrë serioze 
kanë folur për evolucionin (tekëmul). Është Ebi Sulej- 
man Sixhistani (v. — 39071000), ai i cili duke pohuar se 
“Feja është shpallje e zbritur, kurse filozofia është 
mendim që perëndon”, për herë të parë është mundu- 
ar të bëjë ndarjen e fushës së filozofisë dhe të fe. 


















së evolucionit dhe ka dhënë disa mendime të reja në 
rrafshin e 6. Ibën Sinë ka paraqitur mendime 
të reja në fushën e mjekësisë, psikologjisë, filozofisë 
dhe loj Ai ka trajtuar çështjen e shtypjes së 
dhe të ajrit, parimin e dinamizmit, rolin e nxehtësisë 
nga qendra e tokës gjatë fenomenit të tërmetit etj 
Ibën Hejthemi (v. 44371051) i pari shkencërisht e ka 
shpjeguar procesin e shikimit të gjërave. E ka gjetur 
proporcionin ndërmjet kondensimit të ajrit dhe thyer- 
jes së rrezes. E ka studiuar edhe rënien e trupave. 
Omer Hajjami ka qenë një mendimtar pozitivist dhe 
pesimist. Ka bërë hulumtime observatorike. Në moral 
dhe fe është nihilist dhe libertnisit fetar (ibatti). 

Ibën Tufejli u ka paraprirë Kopernikut dhe Keple- 
rit në astronomi. Ibën Rushdi përveç që është marrë 
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me shkenca pozitive si mjekësia, fizika dhe astrono- 
mia, ka trajtuar edhe çështje juridike dhe kohë të gjatë 
ka vepruar si gjykatës (kadi) mëlikit. Eba Kësim b. 
Halefi për herë të parë në saje të një ndërhyrjeje kirur- 
gjike kishte arritur të nxirrte gurë nga mëshikëza e 
. Nuk duhet harruar së shumica e filozofëve is- 
lamë kanë qenë edhe mjekë.“ 

Ja, pra, filozofët islamë dhe nxënësit c tyre janë 
autorët e këtyre zbulimeve të rëndësishme. Rezultat i 
mendimit filozofik janë shkenca dhe teknika. Rezultat 
i shkencës dhe teknikës janë prosperiteti material dhe 
mbisundimi politik. Nëse thuhet se bota islame sot ka 
nevojë për shkencë dhe teknologji, lirisht mund të 
thuhet se ajo ka nevojë për mendim filozofik të buj- 
shëm, i cili e përgatit bazamentin për to. Rezultat i 
shpalljes (oahj) dhe i fesë janë 
rali. Rezultat i 
rore dhe qetë 
tur ata individë dhe shoqëri që nuk gjejnë kënaqësinë 
shpirtërore, madje edhe sikur të kenë potenciale të 
larta materiale, Për këtë arsye, çdo shoqëri ka nevojë 
të paevitueshme për fe dhe refleksionet e saj. 

Nuk duhet harruar edhe këtë se zbulimet më të 
reja nga fushat si astronomia, fizika, kimia, mj 
inxhinieria, arkitektura, politika teorike, psikologjia 
eksperimentale dhe matematika janë bërë nga filozo- 
fët, nxënësit ose pasuesit € tyre. As është parë e as 
është dëgjuar që ndonjë muhaddith, mufessir, mute- 




































22 lami font Haka, së Mëtefekkrerivte Gap Mëtefekkiriri Ara 
sinda Mukayese, Ankara, 1973. 
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kellim ose fekih të ketë bërë ndonjë zbulim ose ino- 
vacion. Selefijtë, sufijtë dhe kelimistët kur i akuzojnë 
filozofët për blasfemi dhe kur pohojnë se është e nda- 
luar të mësohen shkencat me të cilat janë marrë ata, 
nuk i kanë marrë parasysh këto qëndrime. Është 
shumë i vogël numri i dijetarëve nga shkencat tradi- 
cionale që bëjnë hesap se ç'pasoja tragjike ka nga neg- 
lizhimi i shkencave pozitive-ekzakte. 


Kritika drejtuar filozofisë 


Filozofisë së përfaqësuar nga filozofë si Kindi, Fa- 
rabi dhe Ibën Sinë kritikat më të ashpra, më shkencore, 
më racionale më me ndikim i ka drejtuar Imim Ga- 
zëliu. Siç cek në veprëne tij c-Munkidh, ata që paratije 
kanë kritikuar dhe përbuzur filozofinë këtë nuk e kanë 
bërë duke u nisur nga premisat e diturisë, por ver- 
bërisht. Në të vërtetë, këto kundërshtime më tepër 
kanë pasur karakter të fyerjes dhe akuzës sesa të Kriti- 
kës shkencore. Gazaliu para Tehdfutufelisije, me që- 
llim të shpjegimit dhe prezantimit të filozofisë, e ka 
shkruar veprën Maksi” -felisife. Në esencë, argumen- 
tet të cilat i ofron Gazaliu në suaza të kritikave që ai ia 
adreson filozofisë janë shumë më racionale dhe më 
logjike sesa ato të paraardhësve dhe të pasardhësve të 
tij. Në fakt, edhe pas Gaziliut janë shkruar vepra ku 
kritikohet filozofia, por pas tij nuk ka lindur një men- 
dimtar i cili do të tregonte aftësi me të cilat do ta tej- 
kalonte ose do t'i afrohej atij. Për këtë arsye Tehdft-i i 
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Gazëliut ka mbetur i vetmuar në lëmin e vet, shekuj 
me radhë € ka ruajtur vendin e vet në shkallën më të 
lartë të hierarkisë. 

Gazaliu kritikën e tij drejtuar filozofisë e ka 
shprehur në 21 pikë: 

1. Mendimi i filozofëve së “bota është e përher- 
shme pa fillim (ezefi) dhe pa mbarim (kadin)” është i 
gabuar, ata që e mbrojnë këtë mendim janë mosbe- 

7 Bota nuk është eternale, është e krijuar dhe 








2. Po ashtu është i gabuar edhe qëndrimi i filozo- 
fëve se “Zoti nuk i di imtësirat (xhuz'ijat) nga aspekti 
i të qenit të tyre imtësira: ndoshta i di nga aspek 
universalitë (kul-lijjat). Ai që shpreh një qëndrim të 
tillë kalon në radhët e mosbesimtarëve. 

3. Sipas botëkuptimit islam, nuk është i pranuar 
as qëndrimi se “ringjallja nuk do trupore, por 
shpirtërore”, edhe shprehësi i këtyre fjalëve duhet të 
cilësohet si mosbesimtar. 

4. Filozofët gabojnë kur thonë se 
tyruar në vete, nuk është vepruesi lirë. 
5. Filozofët po ashtu gabojnë kur thonë se kozmo- 
siështë i përhershëm. 

6. Fj 
së, gjithësia është vepër e fuqisë krijuese 
dredhi, janë të shprehura për të fshehur idetë dhe bin- 
djet e tyre të vërteta. 

7. Filozofët janë të pafuqishëm të argumentojnë 
ekzistencën e krijuesit të gjithësisë. Argumenti i mun- 
dësisë (delitu -ikën) është i pamjaftueshëm për të ar- 
gumentuar ekzistencën e të Gjithëfuqishmit. 

















'shtë i de- 
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8. Filozofët nuk mund të argumentojnë së Zoti 
është një, pasi nuk mund të sjellin argumente të shën- 
dosha për këtë. 

9. Filozofët thellohen në gabim kur i mohojnë atri- 
butet e Zotit. 








ime fjala e tyre se “Individualiteti 
i parë (dhët-i evvel) nuk mund të hyjë nën kriteret e 
Nojit (xtins) dhe të ndarjes (fasl)”. 

1. Jolegjitim është edhe mendimi i tyre se “I Pari, 
d.mith, Zoti, është qenie e kulluar pa thelbin e vet.” 

12. Janë të paaftë të argumentojnë se Zoti nuk 
është trup, pasi nuk kanë argument për të argumen- 
tuar një gjë të tillë. 

18. Mendimet e filozofë 
mohimin e të Madhit Zot. 

14. Janë të paaftë të vërtetojnë se Zoti e di vetveten. 

15. Nuk u mjafton fuqia për të argumentuar se i 
di të tjerët. 

16. Ata gabojnë edhe kur thonë se “gielli vepron 
me vullnetin e vet.” 

17. Është i pabazë pretendimi i tyre se “vullneti 
dhe lëvizja e qiellit kanë qëllimin e 
o i saktë mendimi i t 








më në fund shpiejnë në 














qiellorë i di Ë 

19. Filozofët gabojnë kur pretendojnë se ngjarjet c 
jashtëzakonshme (mrekullitë dhe kerimetet) janë të pa- 
mundshme. 

20. Nuk kanë argumente të shëndosha rreth po- 
himit se “shpirti i njeriut është një substancë që ek- 
ziston vetvetiu, nuk është trup (xhism) dhe aksiden- 
cë ('arad). 
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21. Nuk është i saktë as mendimi i filozofëve se 
“nuk është e pamundur që fryma dhe shpirti i njeriut 
të jenë të përkohshëm.” 

Nëse pikët 4 dhe 6 i bashkojmë, shuma e numrit 
të pikëve të kritikave bëhet 20. 

Gazëliu i akuzonte filozofët për blasfemi (kufr) 
për arsye se ata i pranonin dhe i mbronin tri pikët e 
para që u cituan. Ai thotë se 17 pikët tjera nuk na 
shtyejnë t'i akuzojmë për kufër - ato janë të llojit të 
bid'ateve të murteziles, për këtë arsye lirisht mund të 
themi se janë bid'atçinj dhe lajthitës. 

Sulejman Dunjë në parathënien që ai ia ka shkru- 
ar veprës Mizënu't-'amei të Gazëliut, duke pohuar se 
vetë Gazaliu më vonë u është afruar qëndrimeve të 
filozofëve për përhershmërinë e gjithësisë, ringjalljen 
me shpirt dhe mosnjohjen e partikulariteteve (në vej 
rën e përmendur ka pranuar se ringjallja do të jetë 
shpirtërore, kurse në el-Madhnfin e ka pranuar edhe 
idenë për përhershmërinë e gjithësisë) dhe duke po- 
huar se në shekujt e mëvonshëm kanë dalë në skenë 
kelëmistë që i pranojnë këto specifika, është munduar 
që ta zbuste situatën lidhur me divergjencat rreth tri 
pikëve, për të cilat ë rkojnë akuzën me 
kufr të pranu ibri i Gazaliut Mishkëtu en 
oër shumë mirë tregon se sa shumë ka anuar Gaziliu 
kah filozofia iluministe. 

Është prapë Imam Gazaliu, ai i cili njihet si shem- 
bës i filozofëve (hëdimu't-elisife), ai që duke e shtuar 
gradualisht interesimin për këtë disiplinë ka shkaktu- 
ar që qarqet sunnite të tregojnë më tepër respekt për 
veprat filozofike. Në saje të tij urtësia dhe filozofia, 
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me të gjithë detajet, shumë rehat janë studiuar nga di 
jetarët sunnitë, madje këtë lëndë e kanë futur në prog- 
ramin e tyre edhe medresetë tradicionale. Pas Gazi 
ut, edhe pse në botën islame perëndimore janë përga- 
titur disa filozofë si Ibën Rushdi, Ibën Tufejli dhe Ibën 
Baxhxhe, prej shekullit VI hixhri në këto troje nuk 
mund të takojmë filozofë. Që nga ajo kohë filozofia 
kaloi në duart e kelëmistëve dhe doli në skenë proto- 
tipi i kelimistëve filozofë 

Xhurxhani, Amidi, Kadi Bejdat 
për janë mbështetur në veprat e filozofëve sesa në ato 
të paraardhësve të tyre (kelëmistë), të cilët kanë qenë 















ilozofisë. Kjo situatë, pra falimentimi i njërës 
klasë nga tjetra, është një nga shkaqet kryesore të 
vendnumërimit dhe të dekadencës së mendimit is- 
lam. Pushtimi i filozofisë nga ana e kelamit nuk u solli 






tyre. Jeta ideore mund ta ruajë 
vet vetëm nëse ekziston një “luftë” e balancuar midis 
poleve të kundërshtuara dhe të tjerave. Kur njëri nga 
këto pole zhbëhet, edhe poli tjetër e humb vlerën e 
vet. Kjo rregull më së miri e reflekton veten në rela- 
filozofia. Jeta ose vdekja e kelamit pje- 
8 proporcion të dre ose 
vdekjen e filozofisë. 

Njëra nga kritikat më të rëndësishme që Gazaliu 
ia ka drejtuar filozofisë është ajo që ka të bëjë me gjen- 
djet e jashtëzakonshme. Gazaliu me tërë fuqinë e vet 
është munduar që duke e mohuar dhe refuzuar deter- 
minizmin (ixhdbijje, muajjenijje) - i cili paraqet theme- 
lin e shkencave pozitive - të tregojë se Zoti është abso- 
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lutisht i lirë në veprimet e veta (fitili muktën. Ai në 
këtë drejtim ka shkuar larg, kështu që ka pohuar së 
“veprat e Zotit nuk kanë ndonjë urtësi, shkak dhe 
qëllim” sistemin hyjnor në kozmos që në e quajmë 
ligji i Zotit Cadetull-liëh, sunnetull-llih), si dhe ligjet e 
natyrës i ka llogaritur shprehi të njerëzve dhe zakon i 
mendësisë së tyre. Sipas tij, nga kokrra e grurit mbin 
vetëm grurë e jo elb, deveja lind deve e jo mi. Kjo 
vazhdimësi që e shohim ne nuk është përfundim i një 
domosdoshmërie, por fryt i shprehisë sonë mendore. 
Mund të ngjajë edhe e kundërta, s'ka pse të mund ta 
pengojë një gjë të tillë. Domethënë, nga kokrra e gru- 
rit mund të mbijë elb e nga deveja të mund të lindë 
mi. Gjërat e këtilla janë të mundshme dhe të lejuara. 












por shkaku i shprehi 
shprehi dhe e zakonshme. 
Qëndrimet e Gaziliut nga kjo sferë - që përpu- 
then dhe përforcojnë mendimet e eshraritëve të më- 
parshëm — kanë shkaktuar ekspansionin e përshpejtu- 
ar të tasavvuifit në shoqërinë islame dhe në raport me 
n e shkencave pozitive 
dhe të jetës ideore. Ky stil i mendimit ka dominuar 
deri në atë shkallë saqë në nënqiellin maturidian nuk 
arritën të gjejnë hapësirë gjallërimi bindjet se në vep- 
rat e Zotit nuk ka urtësi, shkak, dobi dhe cak. Kë 
bindje u shkrinë nën ndikimin e botëkuptimit gazë- 
lian. Me sa duket, rezultatet do të ishin më të kënaq- 
shme sikur në vend të ideve të Gazëliut të kishte pa- 
sur mundësi që në përgjithësi të përhapej esh'arizmi 


dhe pse ajo është bër 
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në veçanti maturidizmi dhe ibënhaldunizmi. Dhe, me 
të vërtetë në shekullin e fundit është ndjerë një nevojë 
e tillë. 

Gazaliu, duke mësuar filozofi dhe duke e kritiku- 
ar atë, thellë ishte influencuar nga botëkuptimi filozo- 
fik. Njëri nga nxënësit e tij, Eba Bekr b. Arabiu, këtë 
influencë të filozofisë mbi mësuesin e tij e ilustron 
kështu: “Mësuesi ynë, Gazaliu, u thellua në ujërat e 
filozofisë, e pastaj nuk dinte si të dilte prej tyre.” Janë 
të njohura fjalët Ermredahu'sh-shifë” (Është vepra esh- 
Shifët e Ibn ajo që e ka sëmurë dhe e ka çuar në 
tronditje shpirtërore Gazatiun). 

Ibën Tejmijje Gazatiun me të drejtë e cilëson si njeri 
i cili “idetë filozofike i shpreh me kallëpin e tasav- 
vutit”. Shume dijetarë rrugën e Gazaliut e kanë konsi- 
























se myslimani 
fjalën e Gazëliut bëhet filozof peripatetik, kurse filozofi 
që e dëgjon fjalën e tij bëhet mysliman si filozofët isla- 
më. As myslimani vërtetë e as filozofi plotë. 

Vlerësimet mbi Gaziliun kanë vazhduar shekuj 
me radhë pas tij. Në veçanti, kritikat e tij drejtuar filo- 
zofisë, si në Lindje, ashtu edhe në Perëndim, janë bërë 
objekt studimesh serioze. Por, ato të bëra në Lindje në 
janë në favor të këtij dijetari të madh, e në 
isfavor të filozofëve dhe në veçanti të Iban Rushdit. 
Në kohën e Mehmed Fatihut, Hoxhazade, i cili ishte 
caktuar që të gjykonte midis Gazaliut dhe Iban Rush- 
dit konstatoi që në të drejtë ishte Imam Gazëliu. Në 
këtë mënyrë Gazaliu ka vazhduar të ushtrojë ndikim 
me një intensitet të shtuar. 


























2921 STR ERTORA E MENDIMIT AShAMI 


Është eshrarizmi ai që në masë të madhe e ka nda- 
lur lëvizjen selefite, që e ka atrofuar rrymën filozofike. 
Në këtë ndikim Gaziliu zë një vend specifik. 





Parashtrohet pyetja se pse, vallë, përfaqësuesit e 
mendimit filozofik i quajmë “filozofë islamë“7 Ata që 
ballafaqohen me mendimet e filozofëve si Kindi, Fard- 
bi, Ibën Sind, Ibën Rushdi, Eba Bekr Zekerijja Razi 
dhe Ibën Ravendi lidhur me fenë islame, nuk e kanë 
rëndë të përfundojnë se të njëjtët nuk kanë lidhje me 
mendimin islam, se kur shprehin një sistem mendi- 
mesh nuk u lidhen teksteve të shenjta, se më tepër i 
qëndrojnë besnik Arsitotelit sesa Muhammedit (a.5.) 
Këtu qëndron shkaku pse duke filluar me Gaziliun, 
të gjithë kelamistët, sufijtë dhe selefijtë mendimin filo- 
Zzofik e konsiderojnë ateizëm dhe blasfemi dhe ndaloj- 
në leximin e veprave të këtij zhanri. Atëherë, pra pse 
ne këta individë i quajmë filozofë islamë Shkaku 

në katër pikët vijuese: 
, Këta filozofë kanë lindur dhe kanë jetuar në bo- 
tën islame dhe kanë etnogjenezë myslimane. 

2. Këta filozofë veprat e tyre i kanë përpiluar me 

jë t'i shërbejnë botës islame dhe kanë shkruar 
në gjuhën arabe. 

3. Të njëjtit bartin emra myslimai 

4. Dhe, shkaku më i rëndësishëm, me përjashtim 
të një numri të vogël, shumica dërrmuese e tyre kanë 
pohuar se janë myslimanë, vazhdimisht kanë luftuar 
kundër atyre që i kanë etiketuar me fjalët: “Je mosbe- 
simtar (kafir)”. Ibën Rushdi në veprat e veta, në veçan- 
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ti në Faslu'makëi dhe Keshfu mendhishi-edikte, bën 
apologjinë e vet. Filozofët islamë janë autorë të vepra- 
ve të bukura juridike-islame që s'mund t'i shkru. 
çdo fekih. Shembull par exeilance për këtë është vepra 
Biddjetu -muxhtehid, autor i së cilës është Ibën Rushdi, 
dijetar ky që një kohë të gjatë ka ushtruar detyrën e 
gjykatësit islam, ka dhënë konkluzione dhe decizione 
në pajtim me dispozitat e sheriati 
Ibën Sina atyre që e quajnë kafir u përgjigjet: 
Kufri çu meni guzaf u isën nebisd 
Muhkem ez iman-i men iman nebiut. 











Der deh çun yeki ve ën hem këfir 
Pës heme dehr yek muselmën neblid. 


(S'është lehtë një njeriu si unë t'i thuash ke bërë 
blasfemi. 
Me besim më të shëndoshë se unë s'gjen dot njeri. 


Të gjesh mosbesimtar, ashtu ë2 
Atëherë në tërë botën s'takon asnjë mysliman më') 











Taskëprilliizide (v. 96011553), njëri nga dijetarët 
dhe më largparës i ulemësë osmane, tho 
n Sina, një filozof i famshëm, aftësitë dhe virtytet e 
it janë të përmendura në gjuhët e njerëzve anem- 
banë. Në moshën dhjetëvjeçare e kishte mësuar për- 
mendësh Kur'an-i Kerimin. Natë e ditë kishte punuar 
edhe për mësimin e shkencës së fikhut. Që në moshën 
r të fitonte njohu- 
shkëlqyeshme nga të gjitha shkencat. Nuk kishte 
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ndodhur që ndonjë natë ta kalonte pa punuar. Madje, 
edhe ditën nuk merrej me punët tjera, pos leximit të 
librave. Kur ballafaqohej me një çështje që s'ia gjente 
Zgjidhjen, shkonte në xhami, falte namazin e pastaj, me 
anë të lutjes, kërkonte ndihmë nga Zoti për të zgjidhur 
problemin. Këtij dijetari nuk ia gjen rivalin në asnjë anë 
të botës dhe në asnjë periudhë të historisë. 

Pasi ishte tepër aktiv në jetë, një kohë u sëmur, 
prapë u shërua dhe kjo gjendje dykahëshe ia përshkoi 
jetën deri atëherë kur trupi i tij së tepërmi u dobësua. 
Në fund të jetës vazhdimisht pendohej për gabimet e 
bëra dhe duke e realizuar fjalën “vdisni para se të 
vdisni”, tërë pasurinë që kishte ua shpërndau të varfër- 
ve, ua ktheu hakun të zotëve të vet, i liroi të gjithë ro- 
bërit dhe në çdo tri ditë bënte nga një hatme të Kur'anit 
Famëlartë. Ndërroi jetë në Hemedan një ditë xhumaje 
të Ramazanit.” Edhe pse Ibën Sina nuk kishte besim 
dhe ide prej selefiu, sufiu dhe kelamisti, kur kemi para- 
sysh një jetë të këtillë të filozofëve, mendojmë se është 
padrejtësi mos t'i quajmë filozo 

Taskëpriiliizade lidhur me filozofinë thot 
sesi mos mendo se shkencat filozofike kundë 
me ato të sheriatit. Në asnjë mënyrët Kundërshtohen 
vetëm në tje margjinale. Ni tetë, disa 
çështje bien ndesh me egzoteriken, por nëse bëhet hu- 
lumtimi serioz, vihet në përfundim se çdo “faqe” 
përqafohet me të (egzoterikën).” Në ë Taskëp- 
rilliizade është më tolerant, bile, edhe se Gaziliu. 
































20 Taskëpelizade, 
Po aty, AS. 
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tonë sigurimi dhe mbledhja e librave kishte arritur në 
një shkallë të lartë, kështu që në trashëgiminë e lënë të 
një filozofi pashë veprën e Iskender Hakimit Sherir-i 
semb-i tabiti dhe një libër të logjikës të titulluar Sherh-i 
kitab-i Burhën. Kërkova që t'i blej. Për dy libra kë- 
rkuan 120 dinarë. Unë për të fituar vetëm një dinar 
duhej të punoja shumë dhe pas një kohe kur vajta të 





pronari, mora vesh se dy librat e zënë në gojë, bashkë 
me ca libra të tjerë, i kishte blerë një horasanas. Vetëm 
dy librat e përmendur kishin kushtuar 3.000 dinarë.” 

Njëri nga rrëfyesit e biografive të filozofëve thotë: 
“Shiko elanin përpjekjet dhe kujdesin e popullit të atë- 
hershëm për të ruajtur virtytet e sot për librat e për- 
mendur, nëse va sjell njerëzve që pretendojnë se i 
dinë ato shkenca, nuk do të japin as edhe njëpërqind- 
shin e çmimit të përmendur më parë.' 

Unë them se “duam me gjithë zemër të ankohemi 
te i Gjithëfuqishmi kundër njerëzve të kohës kur 
shkenca “nuk bën pare”, kur ndjenja për art është 
çrrënjosur. Betohem në Zotin i cili na mbikëqyr në 
çdo gjendje se nëse librat e përmendur u ofrohen si 
dhuratë shkollarëve të kohës sonë, do të liheshin pas- 
dore prej tyre. Të njëjtët këta shkollarë për çështje të 
pasurisë “luftojnë” ditë e natë. Nga ana tjetër rëndësi 
të madhe u kushtojnë librave të poezisë dhe sat 
për to harxhojnë para të majme. Personalisht punojnë 
ditë e natë në kopjimin e tyre. Dashuria ime e pafund 
ndaj shkencës, si dhe emocionet e mia në këtë drejtim, 
janë shkas për t'i shprehur këto fjalë përplot ankim e 
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dhimbje, këto fjalë plot vrer që dalin nga goja e njeriut 
të kapluar nga sëmundja e gjoksit, të cilat deri në 
vuajtje ma kanë djegur shpirtin. Le të shpresojmë së 
mëkatet e të metat do të falen, se fyerjet e grindjet do 
të bëhen e kaluar.“ 

Kështu, një dijetar i çmuar nga koha e sulltan Su- 
lejman Këniinit, kur shteti osman kishte arritur kulmin 
e pompozitetit dhe fuqisë, e përshkruan interesin dhe 
dashurinë ndaj shkencës dhe urtësis 






trojeve dhe shpërngulet në ndonjë vend tjetër. 

Lidhur me subjektin e njëjtë Katib Çelebiu thotë: 
“Pas çlirimit të Anadollit, tregu i shkencës punonte me 
fitim dhe produktivitet të lartë. Në ato kohëra vlera e 
dijetarit matej me njohuritë e tij nga sfera e shkencave 
fetare dhe filozofike. Atëbotë ekzistonin dijetarë që në 
zemrat e veta e bashkonin filozofinë dhe fenë, të quaj- 
tur el-Xhiimi” bejne't-hikme ve'sh-sheria. Kur vijmë të pe- 
rat e shkencës më nuk frynin, nda- 
limi i mësimit të filozofisë me fetva të disa myftinjve, si 
dhe insistimi i tyre që populli të mësojë librat e fikhut, 
të titulluar Hidije dhe Ekmel, shkaktuan dekadencën 
shkencore. Si përfundim, me përjashtim të një pjese të 
vogël, shkencës i humbën gjurmët. Zhdukjen e shken- 
ës nga Anadolli e shkaktuan myftinjtë e këtillë. Siç cek 
edhe Ibën Halduni, kjo gjendje është njëra nga shenjat 
€ shembjes së një shteti.“ 


























e Po aty, LE 94. 
2” Katib Çelebi, Kehf 'dhdkamdn, 1,4. 680 Po a 
Starmboll, 1972. £. 9. 
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Siç shihet, ndalimi (konsiderimi harëm) i mësimit 
të shkencave të urtësisë-t 
sheriatit. Ata që kanë dhënë decizione li 
min e mësimit të këtyre shkencave, më vonë në qarqet 
shkencore do të përmenden me atributet “regresivistë, 
mendimngushtë, fanatikë dhe armiq të shkencës” dhe 
do të mallkohen, por ç'e do që të gjitha këto nuk do të 
siguronin ringjalljen dhe. ringritjen e. një goxha 
qytetërimi islam. Kur vendin e dijetarëve me kokë e 
zemër plot dashuri për shkencë e zunë dijetarët armiq 
të urtësisë dhe simpatizues të shkencës së bastarduar, 
shteti nuk mundi t'i shpëtonte fundit tragjik. 

Sikur edhe sot në emër të sheriatit të mos shprehej 
armiqësi kundër urtësisë-filozofisë, sikur njerëzit që 
bëjnë një gjë të këtillë të mos kishin ndikim në qarqet 
fetare, sikur të mos shtypeshin dhe të mos lexoheshin 
veprat e demagogut Kadizëde (v. 1635) cili thotë: 
Keldm-i fetsee filse deger mit 
Ana sarraf.t keyyis bas eger mit 
Mantikiler olur ise (veya dlir ise) gam degit2 
Zira anlar ehl-i imandan degit2 
(Fjala e filozofisë s' 
























Zatën, ata janë njerëz pa bindje fetare') 


nuk do të kishim nevojë që këtu t'i përmendim an- 
kimet dhe vajet lotndjellëse të Taskëprilliizëdes dhe 
Katib Çelebiut. Por, më e keqja e të keqes është që për- 
Pjekjet për futjen e mendimit fetar në kallëpe të ngush- 
ta, për shtrydhjen dhe shtypjen e tij dhe ngushtimi i 
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hapësirës së veprimit dhe kontaktimit me botën e 
jashtme nuk kanë humbur gjë nga “dinamizmi” i tyre. 

Gjallërimi i mendësisë së Kadizëdes edhe të per- 
sonat me edukatë të lartë fetare të përfituar në kushtë 
bashkëkohore, gravitimi i individëve te të cilët ka “in- 
karnuar” shpirti i tij, kërkon vigjilencë të vazhduesh- 
me të mendimit islam. Kushtet e sotme nuk tolerojnë 
përsëritjen e gabimeve të bëra gjatë historisë. Nëse 
ndalimi i urtësisë nuk vlerësohet si shembull por si 
një rast nga i cili duhet marrë mësim, mendimi islam 
mund të hapë horizonte të reja. 
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Përfundimi 


Në kapitujt e kaluar të kësaj vepre në pika kryeso- 
re folëm për divergjencat dhe kritikat që janë shënuar 
në analet e historisë së mendimit sunnit. Në to u për- 
poqëm që në pika të përgjithshme çështjes t'i afrohe- 
ga prizmi i dogmatizmit (selefizmit), racionaliz- 
mit (kelëmizmit) dhe inspirizmit (sdfizmit). Siç thek- 
suam edhe në fillim, qëllimi ynë ishte që çështjeve 
diskutabile dhe shkaktuese të divergjencave brenda 
sunnizmit, të cilat përgjatë historisë kanë luajtur rol të 
rëndësishëm, t'u qasemi nga një perspektivë e caktu- 
ar, të fiksojmë bazat ideore dhe besimore të subjekte- 
ve me temë polemike, si dhe, sipas mundësive të 
zbresim në rrënjët e dallimeve në mendime. 

Në fakt, islami është një sistem besimor, ideor 
dhe veprimor me kufij dhe korniza shumë të gjera. Ai 
është një mentalitet sui generis. Është lëvizja ideore më 
e madhe botërore. Ky sistem i gjerë besimi dhe men- 
dimi, ka dhënë mundësinë që brenda strukturës së tij 
të lindin edhe nënsisteme besimi dhe mendimi. Këto 
sisteme, janë si rrati 
përbrenda rrethit të gjerë 
Medhhebet e ndryshme ti 
mund t'i kuptojmë kështu: Asnjëri prej tyre nuk 
mund ta përfaqësojë në vete islamin. Për shembull, 
medhhebi juridik malikit dhe ai besimor eshrarit janë 
medhhebe sunnite, por sunnizmi nuk është identitet i 


















it dhe. veprimit 
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tyre. Për këtë arsye, ata që duan ta kuptojnë islamin 
dhe sunnizmin në përputhje me karakterin specifik të 
tyre, e në veçanti ata që janë në pozicion të flasin në 
emër të islamit, nëse jo më tepër duhet që ta njohin 
këtë fe në pikat kryesore. Identifikimi ose prezantimi i 
islamit si një medhheb, tarikat, sekt ose rrymë të cak- 
tuar nuk është gjë tjetër pos redukcionizëm. 

Lëvizjet islame që e kanë ruajtur ekzistencën e 
tyre përgjatë historisë islame në sferë të besimit dhe të 
mendimit i kanë dhënë prioritet ose tekstit të shenj 
(nass), ose arsyes (ak), ose frymëzimit (ilhdm). Pra, bu- 
rim i tyre është ose teksti i shenjtë, ose arsyeja, ose 
frymëzimi. Kohë pas kohe nga përdorimi i këtyre tri 
elementeve në doza të ndryshme kanë lindur edhe 
rryma që mund t'i quajmë eklektike (infikëbijje) dhe 
sinkretike (mezahijje). 

Lëvizjet shoqërore, rrymat ideore dhe fraksionet 
fetare, në esencë janë psikologjike. Mendësitë dogma- 
tike, racionaliste dhe mistike, në esencë burojnë nga 
faktori psikologjik dhe marrin trajtën e rrymave sho- 
qërore. Është e pamundur që me përpjekje individua- 
le të mund të ndryshohet psikologjia e njeriut, ligjet 
shoqërore, si dhe parimet që i japin kahe rrjedhës së 
historisë, Atëherë, pra, si lëvizjet fetare dhe pol 
nga historia, ashtu dhe fraksionet fetare, partitë politi- 
ke, si dhe lëvizjet ideore të cilat nuk janë gjë tjetër pos 
vazhdimësi e tyre, duhet njohur për së afërmi, duhet 
njohur strukturën e tyre ideore dhe besimore. Nëse 
procedura e njohjes është e plotë, marrëdhëniet midis 
grupeve fetare bëhen më të dobishme, më frytdhënë- 
se dhe mbeten brenda racionales. Është e kotë të pre- 
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sim mirëkuptim dhe tolerancë nga grupet fetare që 
nuk e njohin njëri-tjetrin. Midis grupeve fetarë të tëhu- 
ajësuara ndaj njëri-tjetrit. dominon armiqësia, urrejtja 
dhe përplasja, e jo miqësia, dashuria dhe solidariteti. 
Luftërat ndërmjet drejtimeve kristiane, si katoli- 
cizmi, ortodoksizmi, kalvinizmi dhe anglikanizmi, 
kristianizmit i kanë sjellë vetëm kokëçarje. Myslima- 
nët kanë përfituar nga luftërat midis drejtimeve dhe 
fraksioneve kristiane. Ka mundësi të paramendohet 
edhe forma inverse e kësaj fjalie. Përplasjet midis 
medhhebeve dhe tarikateve islame e dëmtojnë këtë fe 
dhe u sjellin dobi armiqve. Për këtë arsye themi se 
është obligim i çdo myslimani që të veprojë në drejtim 
të afrimit, njohjes reciproke dhe solidaritetit, uljes së 
tensionit dhe evitimit të mosmarrëveshjeve midis 
medhhebeve dhe tarikateve islame. Mund të themi që 
po nuk pati mundësi për zhdukje totale të sfondit të 
nxitjes së konflikteve brenda myslimanëve nga ana e 
armiqve të kësaj feje, i mundur është balancimi dhe 
humbja e fuqisë së tyre influencuese. Lidhur me këtë 
€ shohim të dobishme të përcjellim dy hadithe të Pej- 
gamberit (a.s. 
1. “Hebrenjtë dhe kristianët u nd. 72 frak- 
sione, ummeti im do të ndahet gjitha ato do 
ta kenë vendin në xhehenem, në përjashtim të atyre 
që ndjekin rrugën time dhe atë të sahëbëve të mi.” 
“Ummeti im do të ndahet në 70 e ca fraksione: në 
përjashtim të njërit, të gjitha do të jenë në xhehnem. 










































29 Tiemidhi, In, 17: ba Maxhe, Fi 
Hanbel, I € 32. 


V 18: Ebi David, Suren, 1 Ibn 
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Një numër i konsiderueshëm i dijetarëve, si p.sh. Ibën 
Hazmi, thonë se ky hadith është apokrif (mevdi 93 

2. “Do t'i ndiqni popujt paraardhës hap pas hapi, 
kështu që sikur edhe në vrimën € miut po të hynte 
ndokush prej tyre, edhe ju do të përpiqeni të bëni të 
njëjtën gjë.” Këto dy hadithe, pa marrë parasysh se a 
janë autentike ose jo, shprehin një realitet. Realiteti i 
tyre është ky: Lëvizja fetare ose ideore së pari lind, 
pastaj copëtohet dhe në fund ndahet në fraksione. Kjo 
rregull vlen për të gjitha fetë dhe ideologjitë, madje 
edhe për sektet fetare. Në veçanti e hasim në raste kur 
një tarikat ose sekt ndahet në shumë degë. 

Me këtë duam të themi se lindja e lëvizjeve dhe 
rrymave të reja në suaza të shoqërisë islame, ndarja 
dhe copëtimi i tyre është një gjë normale. Të mendua- 
rit e të kundërtës është mosnjohje e ligjit të Zotit (sun- 
netull-tiGl, përpjekje për jtë të rrjedhin 
përpjetë dhe kthim për të kthyer historinë mbrapa. 

Feja islame rëndësi të madhe i kushton unitetit. 
Uniteti (teohid, vahdet) fillon me besimin në njëshmëri- 
në e Zotit dhe reflektohet në jetën shoqërore: 
mos u ndani mes jush.“ 
kim, edhe diver 
versiteti i ummetit tim në mendime është mëshi 
Është gabim trashanik të përzihet përçarja, të cilën is- 
lami e ndalon, dhe diversiteti në mendime, të cilin ai e 
























2' Nbdulkshir Bagdii, Far br 
k80. 





sir. Egjipt pa datë, £ 7. Axhlëni, L 


16: Musie, ln, 3. 
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aprovon duke e quajtur mëshirë. Kjo i përngjan konsi- 
derimit të së ndaluarës e lejuar dhe të së lejuarës të 
ndaluar, gjë që është rrezik e me pasoja të rënda. Isla- 
cili shpesh e thërret njeriun të mendojë, mendi- 
mit nuki ka vënë ndonjë kufi. Nuk ka kurrfarë barrie- 
re që mund ta pengojë mendimin dhe shprehjen e lirë 
të myslimanit. Islami të menduarit nuk e konsideron 
as mëkat e as faj. Përkundrazi, vazhdimisht insiston 
në përdorimin e arsyes. Gjendja që pason pas të men- 
shëndoshë është në favor të vetë islami 

Siç thotë edhe Ahmed Hamdi Akseki, “Në islam 
nuk kanë vend fjalët “kështu veproi e doli prej feje”, 
“kështu veproi e u bë mosbesimtar: Askush nuk ka 
të drejtë t'i burgosë mendimet e tjetrit, ta pengojë 
tjetrin, nuk ka të drejtë t'i pengojë shprehjen e rezul- 
tateve të hulumtimit të lirë (ixhtihëd) dhe të mendi- 
meve te tjera.” Në em ideor vazhdimësinë 
e vet ekzistenciale e siguron duke i ndaluar sistemet 
tjera ideore, duke i konsideruar ato faj dhe mëkat, 
kjo nuk tregon fuqinë, por dobësinë dhe paaftësini 
tij. Fitorja e arritur kundër një konkurrenti, të cilit i 
janë kufizuar potencialet, i cili i ka duart e lidhura, 
është fitore afatshkurtër dhe mashtruese, Mendimi 
islam në garën me sistemet tjera nuk kërkon privile- 
gje, atij i mjafton një ambient i kushteve të njëjta për 
garë. Ai në rrafsh të kushteve të njëjta asnjëherë nuk 
e humb betejën kundër sistemeve të tjera të mendi- 
mit. Por, ç'e do që sot nuk mund të bëhet fjalë për 
një rrafsh me kushte të tilla. 













































29 Ahmed Hamdi Akseki, late, Stamboll, 1966, £ 391.359, 





E 
Fekondimet e reja 


Mendimi islam është i detyruar t'i braktisë fërki- 
met dhe konfliktet e brendshme dhe të zhvillojë një 
luftë kundër oponentëve të jashtëm. Në veçanti, në 
shekujt e fundit grupacionet fetare duke u marrë me 
veten ose me njëra-tjetrën, e kanë harruar fare ose e 
kanë lënë pas shpine cakun e vërtetë të përpjekjeve. 
Kjo gjendje u ka dhënë mundësi të mëdha veprimi 
sistemeve mendimore antiislame. 








Mendimi islam duhet që nga gjendja e mbyllur, 
kalojë në një gjendje të hapur ndaj të jashtmes. Së pari 
duhet të kthjelltësohen drejtimet veprimore, si hane- 






tyre drejtimeve duhet të 
zhvillohet vazhdueshët ideve, në fa- 
zën e dytë gjëja e njëjtë duhet të aplikohet midis të 
gjitha drejtimeve islame, në fazën e tretë duhet hapur 
drejt botës perëndimore dhe asaj lindore. Në këtë më- 
nyrë, nga fekondimet e këtilla do të pasojnë lindje dhe 
sisteme të reja. Siç cek edhe Gazaliu në Ihjë” për të lin- 
dur një mendim i ri duhet et bashkimi dhe ba- 
Nlafaqimi i dy mendimeve të tjera. Për të lindur një 
mushkë, duhet të bashkoni dy kafshë të caktuara. 
Mushka nuk mund të lindë nga bashkimi i çfarëdo dy 
kafshëve. Nëse nga një dru doni të fitoni fruta më ci- 
lësorë, duhet që ta shartoni sipas rregullave.” 

Edhe në fushën e mendimit ka nevojë për fekon- 


























USTROKTERA E MEShIsIT NS LAJ 


madhe vazhdimisht ka kontaktuar me sistemet ideore 
të huaja, produktet origjinale i ka dhënë pas këtyre 
kontakteve dhe fekondimeve. Edhe sot kemi nev 
për një gjë të tillë. Frika dhe përmbajtja nuk janë zgji- 
dhje. Kujdesi dhe përmbajtja e tepërt e zhdukin aftësi- 
në për iniciativë e ndërmarrje, madje të çojnë në pell- 
gje të rrezikshme. Mendimi islam kur bie në kontakt 
me mendimet tjera duhet të dijë ta ruajë origjinalitetin 
e vet, nuk duhet që të shkrihet para mendimeve të tje- 
rkundrazi ai duhet t mendimet tjera 
itrajtësojë ato. Thënë më qartë, nuk duhet të 
renegojë, duhet të sigurojë udhëzimin e mendimeve 
të huaja për të dhe nuk duhet të bjerë në pozitën e 
imituesit dhe të kopjuesit. 

Kjo, në është domethënia e shprehjeve 
lakonike të cilat përcillen si hadithe: “Kërkojeni ditu- 
rinë deri në shtë gjë e humbur e be- 
imtarit, kudo që e gjen, e përvetëson”. Pra, mendi- 
min islam nga gjendja e mbylljes ndaj të jashtmes du- 
het prurë në gjendje të mendimit të hapur (siç është ai 
në esencën e vet). Hz. Aliu këtë realitet e ka shprehur 
përmes fjalëve: “Mos shiko në autorin e fjalëve, por 
shiko në atë që është thënë,” “Mos thuaj kush tha, po 
thuaj ç'tha2” 

Nëse shikojmë në historinë e mendimit, do të sho- 
him se veprat më origjinale dhe më të vlefshme kanë 
lindur nga “beteja” në nivelin e sistemeve të ndry- 
shme të mendimit, se kanë lindur nga fekondimet që 
janë realizuar gjatë këtyre betejave. Është një gjë e pa- 
kontestueshme se mendimi islam ka ndikuar shumë 
mbi lëvizjen e Rilindjes. Në themelimin e qytetërimit 















































BOSI STR ERTORA E NENDIMIT ASANI 


islam rol të rëndësishëm kanë luajtur edhe shkencat e 
importuara nga jashtë Culfim-i dëhile) dhe dijetarët 
përfaqësues të tyre. Mendimtarët dhe dijetarët e më- 
dhenj që kanë përpiluar vepra të pavdekshme kanë 
qenë të hapur ndaj botës së jashtme dhe nuk kanë 
ngurruar ta shprehin të renë. 

Katib Çelebiu është një alim që e njihte mirë Pe- 
rëndimin. Është përkthyes në turqisht 
Carionit, Historia e Francës, si 
torit dhe L. Hondisonit, Shkëlqime drite në errësirën e 
Atlantikut. 

U njëjtë është rasti edhe me Xhevdet Pashën (v. 
1895). Vetë është shprehur se është ndikuar nga Mi- 
chelet dhe Taine. Muhammed Hamdi Yazir-i, autor i 
tefsirit më të bukur në gjuhën turke, po ashtu ishte 
njohës i mirë i Perëndimit. Ai është përkthyes i veprës 
së Paul Janet dhe Gabriclles Sëailles Ldeologji dhe frak- 
sione (Stamboll, 1341) 

Ahmed Naim, të cilit i ishte dhënë detyra e përk- 
thimit të Texhrid-i sarih-ut, përgati më 
të mirë dhe më të rëndësishëm nga sfera e hadithit në 
gjuhën turke, Ai është përkthyes edhe i veprës së Fon- 
segrive-t Psikologjia. 

Ferit Kami, ndjekës i përafërt i mendimit perëndi- 
mor, ka përkthyer dy vepra të Boiracut, Metafizika 
dhe Etika. 

Mehmed Ali Ajni e ka përkthyer veprën e Carra 
de Vauxcit të titulluar Huxhxhetutishim Gazili, është 
autor i ca veprave në gjuhën frënge. 

Vepra Lugatçe-i felsefe mjafton të na tregojë se sa i 
ka ndjekur Ismail Fenni lëvizjet ideore në Perëndim. 
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Afgëni dhe Abduhu një kohë të gjatë kishin qënd- 
ruar në Evropë dhe mirë e kishin njohur frymëmarr- 
jen e saj. Njohës të mirë të Perëndimit kanë qenë edhe 
izmirli ismail Hakki, Mehmed Semsettin dhe Nured- 
din Topçu. 

Sot si teknologjia, ashtu edhe metodologjia shken- 
core janë në Perëndim. Për këtë arsye, ata që duan t'i 
shërbejnë islamit duhet që për së afërmi ta njohin me- 
todologjinë shkencore të përdorur atje, lëvizjet ideore, 
filozofike dhe. ideologjitë perëndimore. Por, para së 
gjithash duhet njohur mirë edhe islamin edhe Lind- 
jen. Në të shumtën e rasteve janë të gabuara vlerësi- 
met e njerëzve që së pari e kanë mësuar Perëndimin, e 
më pas islamin dhe Lindjen, duke u bazuar në men- 
dësinë perëndimore. Gjithmonë duhet nisur nga vet- 
vetja. Rezultatet e këtyre kontakteve nga sfera e men- 
dimit dhe shkencës do të hapin horizonte të reja dhe 
do të përgatitin “tokën” për të mbirë mendimtarë dhe 
dijetarë të mëdhenj. 

1 Madhërishmi kapitullin kur'anor Jësuf e përfun- 
don me fjalët: “Vërtet në rrëfimet e tyre ka mësim për n 
rëzit me mend.” 1 njëjtë është rasti edhe me historinë e 
mendimit. Duhet studiuar mirë sistemin ideor islam, 
lëvizjet dhe rrymat brenda ki temi me përfaqë- 
suesit e tyre, duhet analizuar raportet midis tyre, du- 
het shfrytëzuar aspektet pozitive dhe të dobishme, 
duhet marrë mësim nga gabimet e bëra, qi 
mos përsëriten. Imëm Maliku një njeriut pranë vetes, 
duke ia treguar varrin e Muhammedit (a.s.), i kishte 
thënë: “Çdokush tjetër, përveç këtij që pushon në këtë 
varr, mund të gabojë.” Kur kemi parasysh se atributi 
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pagabueshmëri Cismet) është specifik vetëm për të 
Dërguarit e Zotit, gjithmonë duhet ta dimë se edhe 
shkencëtarët edhe dijetarët mund të gabojnë. Duhet të 
ruhemi nga gabimet tradicionale, si dhe nga imitimi i 
verbër. 

Nëse është i drejtë pretendimi i tradicionalistëve 
dhe i imituesve se fjala më e mirë është thënë, se më- 
nyra më e mirë e veprimit është fiksuar, atëherë nuk 
paska nevojë për të menduar, për të hulumtuar, nuk 
paska nevojë për zbulime nga sferat e ndryshme të je- 
tës. Ndërsa islami ka sjellë disa parime të përgjithsh- 
me, e ka fiksuar pikënisjen, e ka treguar cakun, në 
pika kryesore i ka treguar rregullat të cilat duhet res- 
pektuar për të arritur deri te destinacioni. Në kuadër 
të kësaj kornize të stërpërgjithësuar ka shumë punë 
për t'u bërë. Për të arritur deri te caku i lartë myslima- 
nët e çdo shekulli duhet të punojnë pandërprerë. Ky 
cak nuk është një pikë që arrihet lehtë, e kur arrihet, 
nuk duhet ndalur në vend. Deri te ky cak mund të af- 
rohemi, por rëndë e kemi që ta arrijmë. Myslimanët të 
cilët gjatë tërë jetës, në mënyrë të palodhshme punoj- 
në që t'ia arrijnë këtij qëllimi, e kryejnë obligimin e 
tyre. Por, kjo nuk mjafton, për shkak se edhe brezat e 
lënë pas duhet të ecin rrugës së njëjtë. Rezultate pozi- 
tive arrihen nëse rrugëtimi është i sistematizuar dhe 
nuk ka ndërprerje. Për këtë arsye islami duhet të kup- 
tohet si një jetë dhe si një ide e gjallë që vjen nga his- 
toria dhe që vrullshëm rrjedh, e jo si tërësi normash të 
ngurta, statike dhe të pandryshueshme. Njeriu i cili 
jeton njëqind vjet në aspektin fizik, ideor dhe besimor 
përjeton shumë ndryshime, por ai njeri në çdo periu- 
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dhë të jetës së vet është identitet i vetvetes, sepse zotë- 
ron elemente që e sigurojnë identitetin e tij njerëzor. 
Kjo vlen edhe për mendimin islam. Të vërtetat e për- 
hershme të këtij mendimi, të cilat nuk ndryshojnë 
sipas vendit dhe kohës, islamit i mundësojnë që në 
çdo kohë dhe në çdo vend të mbetet ai që është. Por, 
nga ana tjetër, margjinalitë, d.m.th. imtësirat që mbe- 
ten jashtë elementeve qenësore, do të ndryshojnë, do 
rtërihen, në çdo epokë kohore do të marrin traj 
bukura. Në këtë mënyrë, edhe në aspekt të 
kohës do të ecë përpara sistemeve ideore konkurrente 
dhe do të tregojë potencial për adaptim ndaj hapësira- 
ve gjeografike dhe kombeve të ndryshme, në mënyrë 
të përkryer do t'i plotësojë nevojat e ndryshme të rre- 
thit dhe kohës. 








Vlerësimi i tri rrugëve 


Te disa njerëz është më 
dëgjuar dhe aftësia e intuitës, te disa të tjerë ajo e të 
menduarit dhe e gjykimit racional, ndërsa te disa të 
tjerë ajo e memorizimit. Këto cilësi janë çështje e po- 
tencialit dhe e dhuntisë. Për këtë arsye, ato janë naty- 
rore. Çdonjëri nga tipat e lartpërmendur mund të 
kryejë punë specifike në pajtim me aftësitë. Puna që 
do ta kryejnë poetët dallon nga ajo e muhadithëve. 
Shoqëria ka nevojë për të dyja këto profile. Të qenët 
njërit shumë i rëndësishëm, nuk e ka kuptimin e pa- 
rëndësisë së tjetrit. Asnjëri prej tyre nuk e zë vendin e 
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tjetrit, Syri i djathtë nuk mund të jetë më i vlefshëm se 
i majti, e as veshët më të rëndësishëm së sytë. 
kështu edhe mendimi selefist, kelimist dhe ai tasav- 
vufian duhet të koekzistojnë në paqe. Ekzistenca e 
çdo gjëje varet nga tri dimensione: gjerësia, gjatësia 
dhe thellësia. Teksti i shenjtë, arsyeja dhe zbulimi janë 
tri dimensionet e mendimit islam. Këto janë kushte të 
domosdoshme për ekzistencën e mendimit islam. 
Teksti i shenjtë dhe përcjelljaftradita për mendi- 
in islam janë si memorja për njeriun, arsyeja dhe ar- 
gumentimi si gjykimi, kurse inspirimi dhe intuita si 
ndjenja. Nëse nuk ekziston memorja, s'ka rëndësi të 
menduarit, e nëse nuk ekziston aftësia e të gjykuarit, 
nuk ka vlerë memorja. 

Myslimani botën e vet të mendimit dhe të ndjesi- 
së e ndërton duke përdorur në nivel të ndryshëm tek- 
stin e shenjtë, arsyen dhe zbulimin. Nëse në sistemin 
e tij ideor, të ngritur nga këto tri lëndë kyç, më rëndë 
peshojnë teksti i shenjtë dhe përcjellja, e quajmë selefi, 
nëse më rëndë peshon arsyeja e quajmë mutekeHlim, 
e nëse mbisundon zbulimi dhe frymëzimi, i themi 
mutasavvif. Në mesin e selefijve, mutek dhe 
që në 
maksimum ose në optimum i tekstit të 
shenjtë ose përcjelljes, arsyes ose vështrimit dhe fry- 
mëzimit ose intuitës. Islami për të ruajtur qenien e vet 
nuk kërkon të zhdukë sistemet tjera besimore dhe 
ideore. Në Shekullin e Lumturisë, i cili paraqet një pe- 
riudhë shembullore, në zemrën e islamit nuk është 
mbi sistemin besimor dhe ideor të 
(ibrit” (caki Kitab). Në shekujt e 
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mëvonshëm në shoqërinë islame hapësirë jetë ka gje- 
tur mendimi filozofik. Kur u humb kjo hapësirë, 
shkencat islame dhe qytetërimi islam filluan të vend- 
numërojnë. Nëse në një vend ekziston një gabim, më 
kollaj njihet edhe e drejta dhe më tepër çmohet ajo. 
Në një vend ku nuk ka gabime, e drejta as njihet e as 
çmohet. Për këtë arsye themi se sistemet besimore 
dhe ideore jashtë islamit paraqesin elemente që e 
kanë lehtësuar ekspozimin në mënyrë më të përsosur 
të madhështisë dhe bukurisë së islamit. Mjafton që ky 
sistem të përfaqësohet nga njerëz kompetentë dhe në 
një nivel të lartë. Çdo gjë ekziston me oponentin e vet. 

Individët dhe rrymat që e kanë ndjekur rrugën e 
selefit, kelamit dhe tasavutfit janë gjashtë: 














shenjtë dhe përcjelljes (të maturit): 








2. Mutekel-I 
a) Mutekel-limët që maksimalisht e çmojnë arsy- 
en dhe argumentimin (kelamistët radikalë): 





b) Mutekel-limët që janë të matur në 
'syes dhe të argumentimit (mutekel-limi 

3. Mutasavvifët, 

a) Mutasavvifët që deri në maksimum e çmojnë 
frymëzimin dhe zbulimin (mutasavvifët radikalë), 

b) Mutasavvifët që janë të matur në vlerësimin e 
frymëzimit dhe zbulimit (mutasavvifët e matur). 
për njerëz. të moderuar, ka nevojë 
si për të maturit, ka nevojë edhe 


erësimin e 
€ matur): 
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për ata që shkojnë deri në pika ekstreme. Selefizmi ra- 
dikal tradicionalizmin dhe dogmatizmin në islam i 
çon deri në kufirin e fundit dhe deri në detaje, kela- 
mizmi radikal racionalzimin dhe analogjizmin, ndër- 
sa sufizmi radikal zbulimin dhe inspirizmin. Aliazhet 
dhe sintezat e reja mund të arrihen vetëm pas mendi- 
meve të këtilla radikale. Është e qartë se sinteza e bërë 
ndërmjet sistemeve të moderuara nuk është aq e rën- 
vlefshme dhe origjinale. Mendimet radi- 
veçantë, kurse ato të moderuara 
. Lëvizjet shkencore dhe ideore janë të 
forta atëherë kur pranë mendimtarëve të matur gjen- 
den edhe ata me ide radikale. Shoqërisë nuk mund 
t'ua japin atë që kërkon ajo vetëm njerëzit e matur ose 
vetëm radikalët. Përkundrazi, të tillët atë shoqëri 
dekadencë dhe shkatërrim. Ruaj- 
humë me rëndë 
izjeve ideore dhe besimore kanë 
nevojë për njerëzit që pozicionohen në pikat ekstreme. 
Por, radikalët e sistemeve të ndryshme nuk duhet të 
jenë agresivë, armiq dhe të pamëshirshëm ndaj njëri- 
tjetrit. Nuk duhet që njëri tjetrin ta etiketojnë si mosbe- 
imtar, devijator, i dëmshëm dhe i rrezikshëm... Por, 
një gjë e shprehur këtu është shumë rëndë të realizo- 
het. Shumë rrallë ndodh që dy skajet të jenë të kuptue- 
shëm dhe të drejtë ndaj njëri-tjetrit. Për këtë arsye, që 
kritikat dhe polemikat në fushë të besimit dhe të men- 
dimit të mos shndërrohen në konflikte dhe përplasje, 
ekziston nevoja e patjetërsueshme për grupet e të mo- 
deruarve dhe të paanshmëve. Të moderuarit dhe t' 
anshmit e mundësojnë shprehjen c lirë dhe pa frikë 
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të çdo bindjeje dhe mendimi, luajnë rolin e valvulës së 
Sigurimit karshi shpërthimeve të duarnduarta. 
Njerëzit që pozicionohen në pika skajore dhe që 





kanë ide radikale duhet të jenë dijetarë të mëdhenj, 
shumë mirë duhet t'i njohin sistemet besimore që i 
mbrojnë dhe ato që i sulmojnë. Në të kundërtën, nga 
lufta ndërmjet ekstremistëve injorantë dhe fanatikë 
nuk mund të pritet kurrfarë rezultati pozitiv. Konflik- 






përleshjet sterile në kohën e osmanllinjve mi- 
dis kadizadelinjve dhe ithtarëve të Sivasi Ffendiut. 
“Iluminacioni i së lind nga përleshja e ideve.” 

Ata që qëndrojnë në pikat ekstreme të mendimit 
selefit, kelamist dhe tasavvufian duhet të jenë të pi 
gur me një kulturë të gjerë, me ide për të zhvilluar 
garë të shëndoshë me të tjerët, duhet që të zotëroj 
aftësi luftarake për t'u qëndruar përballë mbrojtësve 
oponentë të ideve radikale. Sistemi besimor dhe ideor 
që nuk nxjerr në skenë përfaqësues me potenciale dhe 
fuqi të madhe duhet ta dijë se e pret disfata. 

Lidhur me këtë le të japim disa shembuj: 

























Ibën Tejmijje 





përfaqësues ideal i lëvizjes selefite. 
moderuar, por një selefi radikal, nuk 
gjendet në pikat e mesit, por në ato skajore. Por, ky 
dijetar ka zotëruar aftësinë që me kompetencë dhe 
njohuri ti mbrojë idetë dhe besimin e vet dhe t'i 
kritikojë ato kundërshtare. 
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Ibën Tej , E ka kundërshtuar filozofinë dhe 
ka udhëhequr një lëvizje të suksesshme. Shembull për 
këtë janë veprat e tij si Nakdu 1-mantik, er-Red “alë felse- 
feti Ibën Rushd dhe el-Xhem” bejne't-'akl ve'n-nakt. Ibën 
Tejmijje filozofinë nuk e ka refuzuar dhe nuke ka kri- 
tikuar qorrazi, por në mënyrë shkencore dhe duke u 
nisur nga bonsensi. Për këtë arsye kritikat e tij edhe 
sote të e ruajnë vlerën e tyre. 

2. Ibën Tejmijje i ka kundërshtuar edhe ithtarët e 
librit, e në veçanti kristianët dhe në këtë drejtim ka 
Zhvilluar një metodë të bukur të kritikës. Vepra e tij 
voluminoze ci-Xhevdbu s-salih limen beddele dinet1-Me- 
sih është dëshmitare se Ibën Tejmijje kristianizmin e 
ka njohur më mirë se shumë priftërinj. 

3. Ibën Tejmijje i ka luftuar edhe fraksionet bid'a- 
tiste. Veprës së Ibën Mutahhar el-Hil-lit, Minhëvhu't- 
kerdime fi marrife 
për ta kritikuar sunnizmin, i është përgjigjur me një 
vepër katërvëllimëshe. Deri më sot nuk është shkruar 
vepër më e mirë ku kritikohet shiizmi. Ibën Tejmijje 
është një selefi, që të gjitha fraksionet bid'atiste i njeh 
sa dijetarët anëtarët e tyre. 

4. Ibën Tejmijje e ka kundërshtuar kelimin, kun- 
dër kësaj di k sukses- 
shme. Kelëmistët i ka kundërshtuar në mënyrë mjesh- 
tërore në librin e tij Bejdnu muvifakati sarihi't-menktit li- 
sahih -ma ki. 

5. Ibën Tejmijje ka marrë pozicion edhe kundër 
mutasavifëve dhe, sipas tij, ka arritur rezultate të 
çmuara. Argument i suksesit të tij në këtë sferë është 
vepra el-Furkën bejne colijti'rr-Rralmdn ve'sh-shejtën. 
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Ibën Tejmijje ka përpiluar edhe vepra të tjera, të 
cilat nuk i përmendëm këtu. Ai është autor i shumë 
veprave, në të cilat e shpjegon drejtimin selefit dhe 
kundërshton oponentët tij. Ne këtu dhamë vetëm 
nga një shembull. Por, edhe pse pranojmë se Ibën Tej- 
je është një selefi i suksesshëm, kuptohet së nuk 
mund të arsyetohet qëndrimi i tij arrogant dhe aku- 
Zues karshi shumë mutasavvifëve - duke filluar me 
Ibën Arabiun - dhe kelamistëve. Këto fjalë mund të 
thuhen edhe për selefijtë e tjerë të mëdhenj, si Ahmed 
b. Hanbeli, Ibën Xhevzi, Ibën Hazm dhe Ibën Kajjimi. 









Fahruddin Razi 


Rëziu, i cili është autor i ca veprave të kelimit, si 
Esësu t-takdis,  ci-Metalibut dhe. Muhassalut- 
efkiri'1-mutekaddimin, ka zhvilluar një sistem të bukur, 
me të cilin ka luftuar kundër oponentëve të vet, 

1. Raziu, dijetar i madh i kelëmit, e ka kundër- 
shtuar filozofinë dhe në këtë lëmi e ka përpiluar vep- 
rën Ta'xhizu”-felësife. E ka komentuar dhe në vende 
të caktuara e ka kritikuar veprën e Ibën Sinasë ci-Ishd- 
rët, kështu nga ky koment dhe kritikë e tij ka lindur 
vepra elindrit ft sherhi'tishërit. Nasirudin Tësi li- 
dhur me këtë vepër thotë: “Kjo nuk është sherh (zgji- 
dhje e çështjeve), por xerh (dekompozim i tyre)“ 
Raziu i ka kundërshtuar fraksionet bid'atiste dhe 
në këtë subjekt e ka treguar forcën dhe talentin e vet. 

3. Fahruddin Raziu e ka kundërshtuar lëvizjen se- 
lefite, ca herë ashpër ka atakuar mbi të, duke e cilësu- 
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ar si hashevite, muxhessimite dhe mushebbihite (an- 
tropomorfiste). Veprat Durretu 'tenzii ve gurretu”t-te'oil 
Ji djëti-muteshdbihët dhe Esrdru”t-tenzil ve't-te'oil, janë 
të specifikuara për kundërshtim të selefizmit. Selef 
mine kritikon edhe në tefsirin e vet të titulluar Mefiti- 
hu't-gajb. 

4. Rëziu e ka kundërshtuar edhe tasavvutin. Ka 
rënë në konflikt me të jatin e Rëmiut, Bahëuddin, dhe 
është bërë shkaktar i dëbimit të të jatit së bashku me 
të birin nga qyteti Bell. 














Gaziliu 


Gazaliu është marrë me shumë shkenca, ka pro- 
vuar shumë rrugë dhe më në fund është stabilizuar në 
tasavvuf, ndërsa me qëllim të mbrojtjes së sistemit të 
vet besimor e ideor dhe kundërshtimit të atyre opo- 
nente, ka përpiluar shumë vepra. 

1. Gaziliu, duke filluar me Ihjë-në, në vepra të 
ndryshme e ka sqaruar dhe mbrojtur tasavvufin, me 
veprën Tehdfitu -felësije e ka kundërshtuar filozofinë, 
ndërsa në saje të suksesit të arritur në këtë aspekt e ka 
fituar titullin Hëdimutt-fetësife (shkatërrues i filozofë- 
ve). Gazaliu është autor edhe i veprës Makësidn t-feli- 
sife. Ai në këtë vepër vetëm e ka sqaruar filozofinë 
dhe nuk e ka kritikuar atë. Gazaliu dy vjet të plota 
ka harxhuar mësuar filozofinë dhe replikat e 
kundër filozofëve kai 

















ij 
arakter shkencor. Nuk janë 
të shkruara qorrazi dhe shkel e shko, S'ka dyshim se 








Gazaliu e ka njohur mirë filozofinë sa filozofët e ko- 
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hës së tij. Shkaku që ai doli ngadhënjimtar në luftën 
kundër filozofëve qëndron në thellësinë e njohurive të 
në fushë të filozofisë. Shembulli i Gazaliut shumë 
tregon se sa duhet ta njohin filozofinë mbrojtësit 
cislamit. 

2. Gazaliu i ka kundërshtuar medhhebet bidratis- 
te, konkurrentët i ka mundur. Feddihu t-bëtinijje ve fe- 
dëilu1-mustadhharijje, është vepra e tij më e bukur, e 
shkruar në formë të kritikës kundër batinizmit. 
në fillim është marrë me kelëm dhe, si 
ij në këtë fushë, është libri el-Iktisid 
fërittikad. Por, më vonë në veprat El-Munkidh, Ihjë” 
dhe Fajsalu -tefrika, e ka kundërshtuar mendimin ke- 
lamist. Kësisoj, ai në emër të tasavvufit ka luftuar 
edhe kundër kelamit 

4. Gazaliu së pari është pozicionuar kundër sele- 
fizmit: sikurse Fahruddin Rëziu e ka kundërshtuar 
këtë trajtë të mendimit, por më vonë në veprën Ilxhd- 
“aviim e ka zbutur qëndrimin e vet karshi kësaj 
lëvizjeje. Gazaliu ka zhvilluar një luftë permanente 
karshi selefizmit radikal. 

Kritika të këtilla eksplicite dhe implicite në sferë 
të tasavvufit gjejmë edhe te Ibën Arabiu, Suhraverdi 
dhe Mevlani. 
























Qëndrimi i filozofëve 


Filozofët islamë i kanë kundërshtuar sistemet be- 
simore dhe ideore oponente dhe në këtë drejtim kanë 
shkruar vepra të shumta. Si shembull le ta marrim 
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Ibën Rushdin. Për ta kundërshtuar Gazëliun dhe kriti- 
kat që ai ia drejton filozofisë, e ka shkruar veprën Te- 
hëfutu't-tehdfut. Në veprat Fash'i-makil dhe  Keshfu 
mendhixhi t-edil-le u përgjigjet kelimistëve të cilët i kri- 
tikojnë filozofët dhe metodologjinë e tyre. 

Ibën Rushdi, i cili e mbron filozofinë kundrejt ke- 
lamistëve, mutasavvifëve dhe selefijve, është njohës 
shumë i mi lamit. Vepra e Ibën Rushdit Biddje- 
tu'-muxhtehid, i cili vite të tëra ka ushtruar postin e 
kadiut, është rezultat i erudicionit të tij në fushë të 
fikhut. 

Filozofët e mëdhenj islamë si Farabiu, Ibën Sinë 
dhe lëbn Rushdi, pasi në pikat kryesore e kanë ndje- 
kur peripatetizmin, llogariten për aristotelistë. Kriti- 
kate tyre drejtuar Aristotelit janë në detaje. 

Historia në masë të madhe është identitet i përsë- 
ritjes. Ndjekja e Durkheimit nga ana e Gëkalpit, e Le 
Playit nga ana Miimtaz Turhanit, nuk dallon nga pa- 
simi i Aristotelit nga ana e Farabiut, Ibën Sinasë dhe 
Ibën Rushdit. 

Më parë filozofët mistikë, si Suhraverdi dhe 
Sadruddin Shirazi, kishin ecur hapave të themeluesve 
të filozofisë iluministe, Platonit dhe Plotinit. Mutasav: 
vifët me prirje të gjera mistike në masë të madhe janë 
ndikuar nga kjo rrymë. Mendimtarët islamë të sotëm 
me prirje mistike ndjejnë simpati ndaj themeluesit të 
filozofisë intuicioniste, që bazohet në zbulim, inspi- 
rim dhe intuitë. Është kontradiktore që ata që i sul- 
mojnë ndjekësit e Durkheimit se “ndjekin një filozof 
çifut”, edhe vetë ndjekin, ose më së paku ndjejnë sim- 
pati e afërsi ndaj Bergsonit, i cili po ashtu është çifut. 
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Në të vërtetë, kritikat reciproke lidhur me këtë janë 
normale. Por, është gabim që kritikat të arrijnë shka- 
lën e akuzave dhe të armiqësisë. 

Sot në botën islame hasim përfaqësuesit dhe ndje- 
kësit e filozofëve materialistë, ateistë, natyralistë dhe 
pesimistë, si Ibën Ravendi, Ma'arri, Omer Hajjimi 
dhe Eba Bekr Zekerijja er-Rëzi. Baballarët ideorë të 
tyre gjenden në Perëndim. Ç'dallim ka ndërmjet poe- 
tëve ateistë dhe mohues si Tevfik Fikreti dhe Nazim 
eti, nga njëra anë dhe Maarrit dhe Omer Hajja- 
nga ana tjetër” 

Hajjëmi thotë: 
Dunja didi ve her çi did hiçest 
Ve din niz ki guftt ve shenidi hiqest. 
Sertiser Gjak dë 
Ve din niz ki der hëne hi 
E pashë botën, çdo gjë 


















Ece botën skaj më skaj, edhe ajo hiç është, 
Edhe t'mbyllesh n'shtëpi, të jetosh prapë 





htë.) 





Tevfik Fikreti thotë: 
Her seref yapma, her saadet piç, 
Her seyin iblidasi, dhi 
(Mos u kreno, çdo lumturi e ke mashtrim, 
Çdo gjë është hiç, fillime mbarim.) 
Ç'dallim ka ndërmjet nihilizmit të këtyre dy poetëve” 
Ma'arri duke u tallur me fenë thoshte: 











Hefeti'hanefije vfe'n-nasarë marhtedet, 
Ve yahtid haret ve”t-mexhtis mu dol-leteh. 
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Insëni ehurtard zf “aktin bila” 
Din ve aher dejin lë “akle leh. 

(Këmbë e islamit rrëshqiti, kristianët s'u udhëzuan, 
Hebraizmi i hutuar, zjarradhuruesit të devijuari 
Në botë ka dy lloje njerëzish: 

Të mençur, por të pafe, dhe fetarë të pamend) 


Tevfik Fikreti thotë: 
Bilmeden gërmeden iman ettim, 

Nefsimi dinime kurban ettim. 

Sevdim Allah da prygamberi de, 

O alay koka bugiin hep geride. 

(Besova pa parë e pa njohuri, 

shpirtin fesë sime ia bëra fli 

N'Zot e pejgamber shumë isha dashuruar 
Kjo tallje gjithë mbeti e kaluar.) 


Ndërmjet filozofëve natyralistë, materialistë, pesi- 
mistë, nihilistë dhe atcistë të së kaluarës si Ibën Ra- 
vendi, Eb Bekr Zekerijja er-Rëzi, Ma'ari dhe Omer 
Hajjami dhe atyre të rinj si, Tevfik Fikret, Nazim Hik- 
met dhe Abdullah Cevdet, dallimi është vetëm në as- 
pektin kohor. 

S'do mend se filozofitë mohuese janë të rreziksh- 
me, të dëmshme dhe destruktive. Por, në botën lëndo- 
re “çdo gjë dihet me oponentin e vet.” Nëse nuk është 
nxehtësia, nuk mund të njihet ftoht e nuk 
është ftohtësia, nuk mund të njihet nxehtësia, nëse 
nuk është e pavërteta, nuk mund të njihet e vërteta: 
nëse nuk është e vërteta, nuk mund të njihet e pavër- 
teta: nëse nuk është mohimi, nuk mund të njihet besi- 























UstRekTERA E meshtar nse s)323 


mi. Për këtë arsye, mund të themi se filozofia mohue- 
se myslimanët i bën më të kujdesshëm dhe më të për- 
gatitur. Punët e mëdha bëhen duke u ballafaquar me 
rreziqe dhe probleme të mëdha. Vallë, Gaziliu do të 
ishte Gazili sikur të mos kishte zhvilluar luftë kundër 
batinitëve dhe filozofëvet 

Gazliun, në një aspekt, e kanë bërë Gazali rry- 
mat joislare si filozofia dhe batinizmi. 

Besimtari mysliman e zgjedh njërën nga tri stilet 
ideore-besimore: selefizmin, kelamin e tasavvufin dhe 
sipas njërit prej tyre e projekton jetën e vet fetare. Dy 
rrugët tjera nuk i simpatizon dhe ndodh që edhe i kri- 
tikon. Por, nuk i refuzon dhe nuk i mohon. Ai nuk 
shikon e as që i tregon ato si rrugë 
sheriatit. 

Një popull Pejgamberit (a. 
arab, të quajtur Dëbb dhe e gosti 
(a.s) nuk e zgjati dorën për të marrë, sepse nuke han- 
te mishin e lepurit. Ata që ishin prezentë iu drejtuan: 
“Vallë, mos është i ndaluar edhe mishi i lepurit, pse 
nuk merr”” “Jo”-tha Pejgamberi (a.s)- “ngrënia e mi- 











që shpiejnë jashtë 















Edhe mund pamje ose 
fraksion, por duhet që të tregojmë tolerancë ndaj nje- 
rëzve me pikëpamje të tilla ose pjesëtarëve të fraksio- 
neve të ndryshme. 

Është një e vërtetë e pamohueshme se gjatë tërë 
historisë së islamit ka pasur përpjekje për sistematik- 


2 Muslimi, So, 7: Bu 





Prime, kap. 10. 
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Zimin e kësaj feje. Fryti këtyre përpjekjeve janë medh- 
hebet e ndryshme besimore dhe veprore, si dhe tari- 
katet e shumta. Edhe pse përpjekjet e këtilla janë të 
dobishme, të nevojshme, e disa herë edhe të domos- 
doshme, nuk mund të vihet shenjë barazimi ndërmjet 
islamit dhe këtyre sistemeve. Islami është i gjerë dhe, 
pa marrë parasysh madhësinë e kallëpit të përgatitur 

ij kanë përgatitur, një sistem, por 
he tasavvufi në masë të madhe kanë mbetur 
jashtë këtij sistemi. Mbetjen jashtë këtij sistemi nuk 
duhet kuptuar si mbetje jashtë islamit. Edhe kelimi 
ka përgatitur një sistem, por selefizmi dhe sufizmi 
kanë mbetur jashtë këtij sistemi. E njëjta gjë vlen edhe 
për tasavvutin. 

Duke u nisur nga premisa se islami nuk mund të 
përfshihet nga sistemet e formuara nga dijetarët, nuk 
duhet nxjerrë përfundimin se sistemet e këtilla janë të 
panevojshme dhe të dëmshme. Është e vërtetë e pa- 
diskutueshme se edhe sistemet e mëhershme edhe ato 
të krijuara sot, por edhe të ardhshmet, janë të dobish- 
me, Në saje të këtyre sistemeve mund të vijë deri te 
kuptimi më i mirë i islamit. Por, është kusht që mes 
sistemeve të mos ket 
për monopol të së vë mbyllura, 
por të hapura ndaj njëri-tjetrit. Rrjedha e historisë ka 
qenë në këtë drejtim. Ky drejtim i rrjedhës së historisë 
s'ka mundësi të ndryshohet as në të ardhmen. Puna 
që duhet bërë është dhënia e interpretimeve dhe sqa- 
rimeve që përkojnë me rrjedhën natyrore të eveni- 
menteve shoqërore dhe fetare. Duke ikur nga përpjek- 
ja për të vënë ligje dhe rregulla të reja në rrjedhën e 
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evenimenteve shoqërore dhe fetare, duhet përveshur 
krahët për të hulumtuar dhe për të studiuar ligjet dhe 
rregullat natyrore të vëna nga i Madhi Zot. 

Ibën “Arabiu në një varg të tij thotë: “Ekzistojnë 
bindje të shumta mbi Zotin, të cilave u lidhen njerëzit. 
Unë u besoj dhe u lidhem të gjithave”. 

Kjo është një fjalë e bukur. Bota shkencore dhe 
ideore e myslimanit, sado që të jetë e ngushtë dhe e 
vogël, aq është e keqe dhe e dëmshme, sado që të jetë 
e gjerë dhe e madhe, aq është e mirë dhe e dobishme. 
Idetë e mëdha i përpijnë idetë e ngushta dhe të vogla. 
Për këtë arsye, në vend që të mundohemi që mendi- 
min islam - i cili në origjinalitetin e vet është i gje 
ta fusim brenda kallëpeve tona të ngushta të percepti- 
njohurisë, duhet të përpiqemi që ta kuptoj- 















“Zgjeroni 
edhe më tepër këtë mëshirë që ju rrethon.” Prapë Ibën 
“Arabiu në një vend tjetër thotë se “Nëse dikush është 
“drif (gnostik), nëse ësht 8 pas të vërtetës fetare 
dhe hyjnore, nuk mund të kufizohet me një bindje, nuk 
mund të qëndrojë i lidhur për je të caktuara. 

ismail Hakki Bursevi për t'i shpjeguar këto fjalë të 
rëndësishme të Ibën “Arabiut ka shkruar një vepër të 
posaçme, të titulluar Lubën1-iubb (Thelbi i thelbit). 

Thelbi i fjalës, thelbi i thelbit - janë këto fjalë elo- 
kuente të Ibn 'Arabiut: 

Fjala jonë e fundit le të jetë. lut 
trego gjërat ashtu siç janë.” 
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Sylejman Ulludag është i lindur në vitin 1937 në 
fshatin Akjazë të Amasjasë (Turqi). Më 1963 kryen 
shkollën e mesme fetare në Çorum, kurse në vitin 
1967 diplomohet në institutin e Lartë Islam të 
Stambollit. Ka pasur fatin të jetë nxënës i hallkës 
së fundit të dijetarëve, të cilët ishin pasqyrim i 
frymës osmane, si 0.N. Bilmen, M. 1z, N.S. 
Banarilë, A. Davudogjlu e të tjerë, pastaj të digjojë 
8 të njihet me M. Hamidullah-un, Z.V. Togan-in, M. 
Turhan-in, N. Topçu-në dhe Kësakyrok-un. Nga të 
gjithë këta ka përfituar shumë në ndërtimin e tij, 
si një profil intelektual srudit që merret me një 
sferë të gjerë të dijes nga tassavufi, apologjetika 
islame, ekonomia, filozofia, politika e arti, Është 
e sl 
thellë në thënien se “rrufeja e së vërtetës shfaqet 
nga përplasja e ideve”. Është i pasionuar pas 
performancave kritikuese të Ibën Tejmijesë, pas 
imagjinatës filozofike-sufiste të Ibën Arabiut, pas 
analizave të thella të Gazaliut, pas fuqisë fllozutike 
të Ibën Rushdi-së, pas interpretimeve të 
qëndrueshme të Ibën Haldunit. Ulludag është një 
ndealist që lë mënjanë çështjet e kësaj bote për të 
realizuar 'ringjalljen e shkencave fetare”, por nga 
ana tjetër edhe realist. është i vetëdijshëm së sa 
është rëndë të gjendet mënyra që botës modeme t'i 
(rijofrohet modeli islamik. 

Nga viti 1983 punon si mësimdhënës në 
Universitetin Ulludag të Bursës, në kuadër të të 
cilit sat e këtë ditë, si profesor i pensionuar, 
menaxhon departamentin e Misticizmit islam 
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